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भीपद्रोणतटा जयद्रथजलां गान्धारनीलोयला, 
शल्यग्राहवती कृपेण वहनी कर्णेन चेलाकुला। 

अश्वत्थासविकशणेघोरमकरा दुर्योधनावतिनी । 
सोत्ती्णां खल॒ पॉड्वे रणनदी केवत्तेक: केशव; ॥ 


॥ भीरघृवीराय नमः ॥ 


रतावना। 


शुरुअेहय गुरुविष्णुरुरुदेंवो महेश्वरः । 
गुरु: साक्षात्‌ पखह्म तस्मे श्री गुरेवे नमः 
मुझे पहले कभी यह अवसर नहीं मिला था; कि में किसी पुस्तककी 

भूमिका स्वये अपनी ओरसे लिखूं। आज मुझे यह सौमाग्य प्राप्त 
होता है और मैं अपने प्रारब्धको धन्य मानता हूं, कि पहिले-पहिलः 
मुके यह सान और गोौरेव मिलरहा है, कि यदि में मूमिकाः 
लिंखूं तो अपने परम-पूज्य गुरुदेव श्रीमसरमहेस परिब्राजकाचाय्य श्री १०८८ 
स्वामी हससस्‍्वरूपजी महाराज रचित “ हसनादिनी नाम्र ” गीता 
भाप्यके ऊपर लिखेँ।. 

* प्रथम तोः ईश्वरकी दयासे श्री गुरुदेव दी मुझे ऐसे प्राप्त हुए हैं, कि. 
जिनके कर मैं संसारमं कोई दूसरा नहीं पाता। मेरे थोडेसे जीवनमें! 
मैंने मी सत्संग करनेका लक्ष्य अपने सामने रंख बहुतेरीः पुस्तक 
पढीं, किन्तु बी अन्त;करणपर हाथ रखकर और अल्युक्ति न 
मानकर अभिमानके साथ इस बातको ऋहंसकता हूँ, कि जैसा गुरु सके 
ईश्वरकी दयाने दिया है, ऐसेही गुरु उन सबोंको भी, जो ईश्वरके 


(२) 


प्योरेहें! प्राप्त हों। मेरे गुरु मी कैंस हैं? कि जो केवल मानसिक वां 
शारीरिक आपत्तिमें ही मेरी रक्ताकेलिये “चाहे अलवरमें विराजमान हों 
था अन्य किसी स्थानमेः सदा उद्यत ही नहीं रहते, वरु प्रतिक्षण आपकी 
कृपाका अनुभव मुझे समय २ पर होतारहा है योर आपकी ही कृपाइष्टिसे 
में अपनी आयुकी सीढियोंकों पूरण्ठ करतोहुआा उस पदबीके प्राप्त हानेके 
समीप आरहा है जहां श्री थुरुद्ेवकके चराएकमलोंके प्रकाश भौर 
हेश्वरानन्दके अतिरिक्त कोई वस्तु नहीं रहसकती । यह संसार तबही 
बिना सारके कहाजाता है जबकि में मल्यक्ष देखता हूं, कि इश्वरक 
ऐसे अंबंतार इस रैसारमें उपस्थित हाकरे इतने वर्षोसे विराजमान हैं 
तोभी कितने लोग, ऐसे हैं, कि जिन्होंने एसे व्यक्तिको व पहचान, करे 
कुछ सी आत्मिक-तल्व नहीं लाभ किया । यद्यपि आपके शिष्योंकी 
_ गणना सैकडों, हजारों ओर लाखोंपर कीजाबे तो भी यही कहना 
पडेगा, कि यह संसार यहांतक असार है, कि अभी-तक आपको बहु- 
तेरोंने नहीं पहचाना । जिससे यह सिद्ध हाता है, कि वस्तुत; हीरा 
भी अन्य पत्थुरोंक साथ मिलकर तब तक छिपा पडा रेहता है, जब 
तक भनुष्योंको इंश्वरकी दयासे ऐसा सोलाग्य प्राप्त न हो, कि वे उस 
हीरे तक पहुंच उसे पहचानकर उससे लाभ उठासके । 


में यदि अभिमान भी करूँ तो अनुचित नहीं । क्योंकि हैएवरे 
ने भुझे ऐसा शुरू दियाहै, कि मेरे परमपूज्य गुरु मारत-सन्ताने6 उद्धार 
निर्मित्त इंस कैलियुगमें मनुष्यकी प्रकृतिको सात्विक तत्त्वोमें खेंकर इश्वरको 
अध्ववा अपने ही भीतर सब्चिदानन्दको पहंचाननेकैलिये जिन्होंने इस श्रीम- 
जवह्वीता पुर्तंकका भाष्य करना अपने हाथमे लिग्मा है। जिम गीताको श्री 


(३) 


भगवान वेद्व्यासने वेद, वेदान्त, कमकायड, उपसताकाणड, और 5 


शडके टॉस * 0 “नका- 
के तर्वोंसे सुशोभित करेके संसारेमे सदाकेलिये चिससथा्) (दिया है . 


जिससे इस. भवसागरमें-डुबते हुए महुष्य और भी- 7 6क न पढ.सकें 
तो इस एकही पुस्तकको पढ़कर इस कलि/लसागरको तरजाय | 
यही परमपावनी 3 हे जिस, कि भाधष्य- श्री मान 
शंकराचार्यने अड्ैत सिद्ान्तके थन्ट वर और श्री रामानुजाचार्ने विशि- 
श्टाद्देतके सतानुसार किया है; थोर आज तक सहसों मनुष्य, साधुजन, 
परिडत इत्यादि बारम्बार <,(पर साष्य करगये हैं, परन्तु जो परम पूज्य श्री 
गुरुदेवने, इस. पुस्तदी भाष्य किया है, उससें रपष्टरूपसे विर्तारपूर्वक 
सरल भाषामे &विध मकारकी शेकाओंका पूर्वपक्ष करके समाधान कर- 
003 यदि मनुप्य दत्तचित्त होऋर पढे तो बहुतसी अन्य धर्म- 


५७ का ज्ञान भी इस एक ही पुस्तक छारा पूर्णरूपसे प्राप्त करसकता है। 


इस हंसनादिनी टीकाम ऐसे अमूल्य रत्न अडदियेगये हैं, कि 
जिंनके अवलोकन करनेसे मनुष्य आत्मिक-तत्वको लाभकरसकता है। 
जिस तलकी खोजमे मनुष्य रहता है, उसे कभी विश्वासके छारा, 
कभी मन्दिर, भसजिद वा गिरजाके छारा, कभी अन्य रीतियों छाया | 
अथवा कभी अपने भीतर ही झात्मश्ञान डारा श्राप्त करता हैं ॥ 
परन्तु अपने कर्मानुसार जो अनेक जन्मोंके परिश्रम करनेपर जिस तलकोः 
प्राप्त करता, उसे इस एक ही जन्ममें अवश्य प्राप्त करलेगा । 


इसके पश्चात्‌ मैं मेरी जिहबासे किस प्रकार ऐसी पुरतकका श॒ु्य 
गान करसकता हूँ, कि जिसकी, महिला केबल भारत-देश ही. में नहीं 





(४) 
कैली ह पे पाथ्रालन-देशमें भी ऐसे फैलरही है, कि 40घ७१०७ अर 
७7०७० में +ग अनेक व्यक्ति अतिदिन इस गीताकापांठ करते हैं 
और इससे उनकों “जो सन्‍्तोष और लाभ हेता है उसे वे खये वर्णन 
करसकते हैं | ु | 
बहुत दिनोंसे उनांजाता था, कि --- 
* गीता सुगीता कत्तेव्या (फेसन्ये: शास्त्रविस्तरेः । 
या स्वयम्त्‌ पद्मननाभस्प सुखपद्म॥हि- निःरूता [४ 
परमोपदेशास्‍्बतमयी जो स्वयं श्री पद्मनाभसगवान 
चासुदेव सब्चिदानन्द आजनन्दकन्द श्रीकृप्णचन्श्के मुखारबिन्दसे 
परस़रावित हुईं है. सुगीता करेलेने योग्य हे । उसे आज सुगीता कर 
लेनेका सौभाग्य इसी हसनादिनी टी छा छारा पाप्त हारहा है । 
फिर सुझे पुनः पुनः यही कहना पडता है, कि यह हंसनादिं- 
नी टीका एक एसी विशद्‌ और विशाल टीका है जैसी इस भारतवर्षमें 
अब तक नही लिखी गई थी जिसमें अग-च पंहित्य अथ गांसीर्य 
उक्ति औरे युक्ति-चमत्कार तथा शब्द-संगठन ठौर-ठौरपरे देखते 
ही बनता है। भावके अनुकूलही भाषाका विकास पायाजाता है।यों तो 
समस्त हंसनादिनीटीकाके पढनेसे ही भिन्न-सिन्‍न सावोंकी उत्कृष्टता, 
सधुरता ओर सरलता अनुभव हेगी पर दो चार श्छोकोंकी टीका 
यढनेसे ही नाना ग्रकारके रसोंका यरिकिचित रसासवादन हाजावेगा। 
पदच्छेद, पदाथ, भावार्थ और अ्थनिर्णायक्‌ टिप्पणियोंका तो 
कहना ही क्या है श्रुतियां तो मानों इसमें कृट-कृटकर भरी पड़ी हैँ ! 
इमलिये यह कहदेना भी कोई अतिशयोक्ति नहीं हेगी, कि इसे टीका 


(४) 
“सर्वोपनिषदों गावों दोग्वा गोपालनन्दनः ” इस प्राचीन 
वाक्यको चरिताथे करदिया है | 


इस श्री महनगवद्गीताके तीन पटु हैं कमकाणडास्य, उपासनाझ्य और 
ज्ञानाख्य । अर्थात पहले अध्यायसे छुठवे अध्याय पर्यन्त सर्वप्रकारके 
कर्माका, ७ वें अध्यायसे १२वें पर्य्यन्त सबे प्रकारकी उपासनाओंका भौर 
१३ वें अध्यायसे १८वें पय्येन्त ज्ञानके प्रत्येक अगोंका वर्णन है। 
अर्थात्‌ कर्मयोग, सांख्ययोग, भक्तियोग, मंत्रयोग, लययोग और प्रेमयोग 
इत्यादि इनके रहस्योंका पूर्ण प्रकारसे वर्णन कियागया है । पढिये ! 
ओर ब्रह्मानन्द लाभ कींजिये [! 


जयसिंह 
श्री सवाईं महाराज देव 
अलचर 





हँसनादिनी टीकाक़े चिन्होंका परिचय--- 
सावाय लिखतेहुए ऐसे |. ] चिन्हके भीतर गीताके मूल 
पद रक्खेगये है | 


पदच्छेद करेतेहए [ ] इस चिन्हके मीतर टीकाकारने 
श्पनी ओरेसे उन पदोंको रक्खा है जिनसे भदच्छेदकी पूर्ति है। । 


पदच्छेदमं ( ) इस चिन्हके ऋन्तगत पदोंके भाष्य 
रकखे हैं) - " 


/ 
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॥ तत्सढ़क्मणे नमः ॥ 


श्रीकृष्णाप्रजाय नमः 
ओरूब्णाय गीताअृतदुहे नमः 





कर्मकाण्डाख्ये प्रथमष 
न्तो 8 
“३७३ ७००३६ ०३५ 
ऊ* भ्द कणोमि: शुणुयामदेवा मर्वेप्ध्येमाज्षमियेजत्राः। 
ररवैस्तुप्ट्वांसस्तनूमिव्यशेम देवहिते यदायुः ॥ 


७» शान्तिः | शान्ति: !! शान्ति: !!! 


50, 





न्‌ भीमद्भगवद्गीता । मी 


नमो विश्वरुपाय विश्वरिथित्यन्तहेतवे । 

हर विश्वेश्वराय विश्वाय गोविन्दाय नमो नसः ॥ 
9 नसो विज्ञानरूपाय परसानन्दरूपिणे । 
अधितीयाय महते गोविन्दाय नमी नमः ॥ 


नमः कमलनेत्राय नमः कमलमालिन । 
नमः कमलनाभाय कमलाएतये नमः 0 
वहापीडाभिरामाय रामायाकुण्ठम्ेघस । 
स्मामानसहंसाय गोविन्दाय रसो नमः 
कंसवेशविनाशाय केशिचाणूरघातिन । 
चृषसध्वजवन्धाय पॉयेसारथये नमः ॥ 


$ बी 
शरम्यवकाक जे. जाकरममाककी (आर अार्श 
जी 


भहा | आज मरी लेखनी उछलती कूदती हसती खेलती परमा“ 
नव्दते मच तेतालेतालपर नृत्य करतीहुई मेरेहाथसे आगेकी ओर क्‍यों 
निकली चलीजारही हैं! न जाने किस ओर कोनसा अकूत रस! इस- 


की दृष्टिमें आासमाया है, जिसके पान करनेकी अभिलाषासे इस प्रकार 
दोडचली है । 


सच है ! सच है!! वह देखो | दायीभोर देखो ! जिधर शंखं, 
पणव, आनक, गोपुख इत्यादि बाजाओंसे गम्भीर कोलाहल मचरहा 
है ओर आकाशमें काली पीली भंधीसी छायीहुईं देखपडती है । अ- 
नुमान होता है, कि यह चतुर सौमाग्यत्ती भी उसी ओर टकटकी ल- 
गये चलीजरही है। क्योंकि निगमागमके महलोंदे सदासे नत्यक्रनेवाली 





भीमहगवद्ीता । है 


न अब अपील पल जम प अआमत हक रनिनक नमी मलिर कम: 
यह चातुरी भरी नटी, अपनी तीक्षण दृष्टिद्यारा दूरहीसे श्रीकृष्णचन्ध आन- 
न्द्कन्दको अपने परमप्रिय सखा अजुनकी रथवानी करतेहुए तथा अपने 
सुखसरोजसे उसपर परम प्रेममय ब्ह्मानन्द मकरन्द टपकाते हुए देख- 
चुकी है; इसीकारण उस अपू रसके पान करनेकी अभिलाषासे उसीझोर 
मत्तहो कूसती चली जारही है, पर इधर उधर देखती हुईं कुछ मन- 
हीमन विचार करने लगजाती है। प्रगट होकर तो कुछ नहीं कहती 
है, पर अनुमान होता है, कि यह कदाचित्‌ अपने मनहीमन सशंक हो 
यों विचार कररही है, कि मैं जो किसी साधारण दृक्षकी सूखीहुई एक 
भपवित्र लकड़ी हूँ, कया इस परमपवित्र रसके ग्रहण करनेकी अधिका- 
रिणी होसऊती हू ! कदापि नहीं| पर अपनी जडतावश मुझे! एक सुलभ 
यल सुमपडता है, वह यहहै, कि यदि मैं कम्मे, उपासना और ज्ञान- ' 
रूप यमुन, गंग और सरस्वती की एक ठोर मिलती हुई धारमें, जिसे 
तिवेणीके नामते पुकारते हैं, रनानकर अपनेको पवित्र कबलूं , तोक्‍्या 
आशय है ? कि जगदाघार जातगुरु श्री कृप्णचन्द्र मुखसरोज निश्चित 
उपदेशाम्रतरूप सुनहरी मसिजलको अपनी परमप्यारी सदाकी संगिनी 
रत्नजटित मसित्रानी ( दावात्‌ ) में भर दाय बाय निवास करनेवाले 
हरिजनोके हृदयरूप निम्मल ओर सत्र प्रकार चिकक्‍्वण श्वेतपत्रपर 
टपकाती हुई आपभी तरूँं और इनकोमी तारलूं | ऐसे विचार पूर्वोक्त 
त्रिवेणी में अपना शरीर बोह, अपनेको पवित्र कर, वह देखो ! चारबोडों 
दाले रथंके समीप पहुंच, भागवत सुखारविन्दकी ओर एकटक लगाये, 
एकाप्र चिचसे दोनों कर जोड़े अड़ी खडी है। 
क्यों नहो ! जिसने केदल श्यामसुन्दरके प्रेममें मतवाली हो, इसी 


४ आमडगवर्दीवा । भिग्या८ ( 


सघुर गीतारसके पान करनेकेलिये श्रद्धाकी तीएण छुरीसे अपने कले- 

जेको दो फांकमें चिर्वाती हुईं तनकभी गाह न की, दह एच्रसप्कार 
अपनी अमिलाबाकी पूत्ति करलेनेकी अधिकारिणी क्‍यों न होगी! अव- 
श्य होगी ! ओर उसमें ऐसी अरुत शक्ति क्यों न उत्तन्न होजावेगी 
कि जिसगीताशाख्रके गूढ रहस्योंकि समभनेमें बड़े बड़े विद्यनोंकी बुद्धि 
ढीली होजाती है, छक्के छूट जाते हैं, उन्हें दातों ही वातमें ग्रपनी देराभाफा 
छाया अपने सगी साथियोंको कहानियोंके समान कह सुनावे । जिस परो- 
पकरके बदले अपनी जडताको त्याग उस सच्चिदानन्दमं जामिले । 


सच है ! विद्या विना प्रेम विधवा ख्री है। इसलिये समवतग्रेममें 
कस जरेवे चिराडालो । फ़िरतो जैसे चाहो दैसे इस गीतारहस्यक्नो निराडालो । 


शाम 2 (2/ १० 


श्रीमद्भगवद्गीवा । प्र 





शआरमद्धगवद्गीताकी उत्पत्तिका मुख्य कारण । 
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प्रिय पाठकोंको भली भांति विद्ित है, कि छापरयुगके आरंमर्मे, 
जब इस भारतवर्षकी अवस्था उन्नतिपर थी, वीरशिरोमणि श्री महाराज 
'ययातिः इस देशपर शासन करते थे । तितत 'ययातिः के दो प्र- 
सिद्ध पुत्र हुए, जिनमें एकका नाम “यदुः और दूसरेका * पुरु ? था, 








गहाराज अपने छोटे पुत्र 'पुरु? को बहुत प्यारकरतेथे, इसकारण 
अपनी राजगद्दी उनहीको सॉपदी । इनहीके वंशर्म महाराज * भरत ! 
हुए, जिनकी वीरता ओर बुडिबल छारा इसदेशकी उन्मतिअधिक वृद्धि 
पातीहुई अपने ऊंचे शईंग पर पहुंचगयी, इसकारण यह देश “ भारत- 
वर्ष” के दाग्से दिख्यात हुआ । 


इनही महाराज 'भरतःकी सातवीं पीढीम रहाएज “बुर हुए। इसी 
कुरुवंशर्म महा प्रतापी महाराज 'शान्तनु? का जन्म हुआ। इनकी प्रथम 
धर्म्मपनी 'गंगाःके आठ पुत्र हुए, पर उनमें केजल एक 'ेवब्तः जिते 
'भीज्म'के नामसे प्रसिडः करते हैं जीवित रहे ओर ये जीवन पर्य्यन्त 
' ब्मचारी रहे । उक्त महाराज 'शान्तनुःकी दूसरी धर्म्मंपत्नी 'सत्यवतीः 
से'चिलांगदः और 'विधिलवीय्येः दो पुत्र उसन्न हुए। इनमें “चित्रां- 
दाद” तो दिना सम्तान कालके गालमें चलेगये ओर “विचिलवीणयय! 
की भी यही गति हुई।पर इनकी जो दो ख्ियां 'अम्बिका? ओरे “अम्बालि- 
का? थीं इनदोनोमें '5यासः ढारा अम्बिकाःसे 'धूतराष्ट्र! और “अम्बा 
लिकाःसे 'पाणडु? वा जन्महुआ । “ छदरा स्टू! जम्सान्ध होनेके कारण 


ह श्रीमद्भगवद्दीता । [ भष्या* ! 


वि अमन शकिलिरि कि ललित डक किन 2 मकसद 
राजर्सिहासन पर न वैठाये गये; इसलिये'पायडु”को राजगद्दीका अधिकार 
ग्राप्त हुआ। 


इसीमहाराज पण्डुकी पहली धर्म्मपल्ली कुन्तीसे तीन पुत्र युधि- 
छिर, भीस और अज्जुन और दूसरी धम्मपत्नी 'माद्रीससे दो पुत्र 'नकुलः 
और “सहदेव” उप्तन्न हुए। इन पांचों साईयोंम परस्पर स्नेहका सूत्र अत्यन्त 
इढ वनारहा ।उबर धरृतराष्ट्‌ की धम्मपत्नी गान्धारीसे दुर्योधन, दुः- 
शासन, विकर्ण इत्यादि सो पुत्र उसन्न हुए । 


आगे चलकर पाणडुके पुत्र पाण्डव ओर घृतराष्ट के पुत्र 
'कौरवः लामसे प्रख्यात हुए । इनमें पांडवगणतो बढे दयालु, सज्जन, 
शीलवान, सहिणा, शुभगुण्सम्पन्न, साधुखभाव तथा राजनीति विशारद्‌ 
थे, विशेषकर युधिष्ठिर तो वडे सीचे साधे धम्मेरूपही थे, पर दुर्ग्यो- 
धन पेरपापी, दुरात्मा, दुःशील, परम कुटिल और कपटी तथा लो- 
सकी तो मू्िही था । 


जिय समय महाप्रतापी महाराज पाणडुने विधिवशात्‌ अपने पांचों 
पुत्रॉके वचपनहीम स्वगकी यात्राकरदी, उससमय भीष्म राजगद्दीको 
शूत्य देख धवराब्टूको ही राजसिहासनपर बैठाल आप राजकाजको मी , 

+ ० जप पाणडवोंकी रे, 
सभालते थे ओर पाण्डवोंकी सी रक्षा करते थे। जब युधिषप्ठिर युवा 
* पम्माइबुविव्कितों जज्ने मार्ताच इकोद्रः। इन्द्राइनजय अरीमान्हस्वेशइभुतावर:। 


यजाते स्पमम्पतावस्विभ्यांच यमावषि । चकुलः सहदेवश्व गुर्शुश्रवरण 
5 ७ च््ध डर रेल श्श्व तृश्‌ हर त््त हाभा 
आदियवे अ० ६३) दकद् उच्शुद रो ( महाभा ० 


ध यम ५ जि 
अब अमेराजते शुिछिए । मास्त (वायु) से इक्तोदर ( भीम ) । इद्से सर्वशखोंके 
धारण पर ०. सम ए किक ५० अि.. कि 
वारणकरनेम भेए श्रीमात्‌ अजुन। चश्विनीकृमरोंसे गुर्सवाम्र रत नंकुल और सहदेव उत्पन्नहुए 


श्रीमद्गगवद्गीता । ही 





हुए तब भीष्म, धृतराष्ट्र ओर विदुरने यह विचारा, कि थुधिछ्िरवों रा- 
जगद्दी देनी चाहिये । क्योंकि प्रजागण॒कीमी पूर्ण अमिलाषा है, कि 
युधिप्टिरही राजसिहासन पर बैठाले जावें, पर यह बात दुष्ट दुयेधधिन 
को अच्छी नलगी । इस मूखने यहांतक कुमंत्रणा विचारी, कि इन पां- 
चेंको कुन्ती सहित एक लाक्षागृह ( लाहके घर ) में बन्दकर आग - 
लगाकर जलानेका उपाय किया, पर भगवत छृपासे ये एकसुरंग होकर 
निकलगये । इनके बचजानेका पता लगजानेसे दुर्थाधन फिर इनके 
नाश करडालने का उपाय सोचनेलगा । अपने पिता धृतराष्ट्रको बहुत 
बहकाया, पर धुतराप्टने उसे बुडिहीन जानकर उसकी बार्ते नमा- 
नी । फिर सबोंने एक सम्मति होकर यह बिचारा, कि सम्पूर्ण राज्य 
को दो भाग कर अध भाग “ थुधिषप्ठिर ! को और भ्र्ध॑माग “ दुर्यो- 
धनःको देदियाजावे । धृतराष्टरने सबोकी सम्मतिसे ऐसाही किया भौर 
पायडवॉंको खाणडवप्रस्थमं रहनेकी भाज्ञा देदी । तबसे ये सुखपूषक 
खाणडवप्रस्थर्म श्रपनी राजघानीबना रहनेलगे, तहां श्रीकृष्ण भगवान 
की भाज्ञासे मयासुर ने युधिप्टिकेलिये एक अपूर्व सभा तैयार करदी । 
यह समामवन ४००० गज भूमिके भीतर बनायागया | 


कुछ दिन सुखपूर्वक राजसुख भोगनेके पश्चात्‌ महषिनारदकी 
प्रेरासे थुधिष्टर ने राजसूययज्ञकी अमिलाषाकर ससांगरा पृथ्वी 
के सत्र नरशोंको अपने यज्ञमें निर्मत्रण दिया, तहां सबके सब ए- 
कत्र हुए । इसी यज्षमें हस्तिनापुरसे भीष्म, द्रोण, धृतराष्ट्र, विदुर, 
कृपाचाय्थ, जयद्रथ और दुर्येधधन अपने सो भाईयोंके सहित बुलाये 


८ श्रीमद्धगवद्वीता । [अन्या० ९ 


सा --न कप नमन 

गये । यज्ञ समाप्त होनेंके पश्चात्‌ सब अपने अपने घर लोटगये, पर 
दुर्योधन अपने मामा “ शकुनी ? केसाथ वहांही:रहगया । एकदिन 
वह अकेला समाभवन देखनेगया । मयासुए्ने, इसमें ऐसी विचित्र र- 
चनाकी थी, कि बढेवडे बुद्धिमान घोखा खाजाते थे | क्योंकि उस 
भवनका अस्तरण ( फर्श ) स्कटिकका बनाहुआ था । इस कारण उस- 
के देखनेस स्थलमें जलका ओर जलमे स्थलका अनहोताथा; इसीकारण 
सूर्ख दुर्योधन स्थलको जल समझ कपड़े संमेटकर चलने लगा ओर 
जहां जलथा उसको स्थल समझ घस्मसे उस जलमे गिरफ्डा। 


इसकी यह दशा देख सब लोग ठहाका मारकर हसपडे ओर 
द्रौपदी मीजे अपनी सखी सहेलियांके सहित अटारीके भरोखेसे देख 
रहीथी खिल-खिलाकर हंस पडी । इनका हँसना दुर्योधनको बहुत 
बुरा लगा, पर उस समय वेचारा कुछ कर नहीं सकता था। 


एवमप्रकार लज्जितहो हस्तिनापुर लोटआया । पाणएडवोंके खाशडव- 
प्रस्थकी शोसा, राजसूययज्ञम सब नरेशोंका युधिष्ठिके अधीन होना 
तथा युधिप्ठिका राजविभव विशेषकर समाभवनकी विचित्रता देख 
वह सनहीं मन जलभुनकर सरम होगया । विचारनेलगा, कि यु- 
घिष्ठिरकी सारी सम्पत्तिको किसी प्रकार लेलूं, यदि नहीं लेसका तो 
मर जीदनको घिक्कार है । इस अपने मनकी वात उसने अपने सामा 
शकुनीस जो चूत ( जूआ ) खेलनेमे वडा चतुर और घूत्ते था, 
कह इन । शकुनी ने यह सम्मतिदी, -कि युधिप्ठिरकोी चतक्रीडा 
(जुआ) की दडी श्रद्य रहती है; इसलिये उनको चुलाकर यूतक्रीडा ह 


श्रीमह्ग" ट्रीता । 





वगेजाबे ओर खेलमें उनका सर्वस्व जीत लिया जाबे । ऐसा ही हुआ। 
पश्चात्‌ शकुनीकी धूत्तेता ओर चातुरी ढारा खेलमें कपटका पाशा फेंक- 
नेसे युधिष्टिर अपनी सारी सम्पत्ति और राजपाट द्रौपदी सहित हारगये। 
यद्यपि प्रथम क्रीडाम धृतराष्ट्र महाराजने द्रौपदीकी प्राथना करनेसे युधि- 
ष्ठिरका राजपाट द्रौपदी सहित लौटादिया और भाज्ञा देदी, कि तुमलोग 
पृववत खाण्डवप्रस्थर्म जाकर राज्य करो ! पर दुर्याधनने नमाना। फिर 
दोवारा उनको बोलाकर जूआ खेलाकर बारह वरसका वनवास और एक 
साल अज्ञात वासका दाव रखबाकर जीतलिया; अर्थात्‌ यही दाव- 
लगाया गया था, कि जो हारे उसे मृगचर्म इत्यादि धारणवर तपरवीके 
स्वरूपम वारह वर्ष बनसें अर तेरहवें बष गुप्त निवासमें कहीं छिपकर 
रहना होगा । 

पाश्डव, जो अपना दचन परतिशल्नन कप्ता धर्म रस्ण्भते थे, 
बचन में वद्ध हो द्रीपदी रहित १३ वर्षकेलिये राजपाट त्याग दनको 
चले गये । 

१३ वष बीतजाने पर जब ये राजा विराटके यहां प्रकट हुए, 
तब भीष्म, विदुर, घुतराप्ट इत्यादि की तथा अन्यान्य देशके नरेशोकी 
यह सम्मति हुईं, कि दुर्योधन को समका बुकाकर इमका आधा राज्य 
पलटा दिया जावे, पर इस कुलनाशक अभागे ने किसीकी भी न मौमी। 
भीष्मपितामहने तथा विदुरने घुतराष्ट्रको तो समभाबुका लिया, पर दुर्घाधम 
सदा यही रटता रहा, कि बिना युद्ध मैं एक कुशाके अग्रभाग मात्रभी एथ्बी 
पायडवों को नहीं दूंगा । धृतराए्ने भी बहुत समकाया, कि बेटा दुर्योधन ! 
बात मानजा ! सन्धि करले [ युद्धकी बातें मतकर! पर उसने उत्तर दिया, 


& 


१० ओमझ्भगवद्गीता । [ चध्या० १ 
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कि पिताजी ! चाहे पृथ्वी लोटपोट होजावे, पर में दिना युद्ध एक सुईकी 
नोक माहरभी एथ्दी उनको न दूँगा । दोनों ओर के दिविषी नरेशों ने बहुत 
चाहा, कि युद् नहो, पर होनेवालीको कौन मेंट सकता है ? हमारे 
बैलोफ्यक नेनोंके तारे परमप्यारे रतनारेलयनवोरे ऋूप्णुदुलारेने भी दुर्योध- 
नको बहुत समभाया, कि युधिप्ठिर अन्ततोगला यहभी कहतेहें, कि 
यदि हमें राज्य नमिल तो न सही, पर हम पांचों भाइयोंकोी उद्रपोषण 
आर शरीर यात्रा पूर्ण करने के निमित्त पांच गांयही मिलजावें । सो है 
राजन | तुम इन पांचों पाणडवोंद्गे केवल पांच गांद ही देदो ! पर इस 

बुष्टने इनकी बात भी न मानी । 


दाए-बार समभझोता होने पर भी दुर्योध्लके सन्द प्रारव्धने पररपर 
सब्धि न होनेदी। तब युद्ध छिडगया। इस युडसे श्याममुन्दर श्रीकृप्ए्दचन्कऋ 
ने ८ऊुनका सारथी होना स्वीकार किया। कुरुक्षेत्र की सूजिम घोर संग्राम 
का पबत्ध दोनों ओरसे होने लगा। सहस्तों वीरोंका जमघट होनेलगगया। 
वाण, दरछे, खड़ग, इत्यादि की चमचाहट देख नशञ्नोंमि चकाचोंध लग 
जाती थी । 
जम्मान्ध धृतराप्ने चाहा, कि रणभूमिम देवयोगसे शुम अशुभ 
जिस किसी प्रकारकी घटना उपस्थित होतीरहे उसे नित्य जान लिया करूं। 
पर अग्धे होनेके कारण यह रणभूमिंम नहीं जासकते थे | युद्ध देखने 
तथा युझुकी सुख्य-मुख्य बातें जाननेके लिये यह बहुत अघीर हुए, तब 
व्यासदेवन कहा, कि हेपुन्र घुतरशाप्ट्‌ | तुम किसी दातकी चिन्ता सतकरो ! 
मैं तुझछरे सासथी 'सब्जय? को दिव्य-दप्टि देता हूं यह तुम्हारे पास 
देठा- बैठा चुडकी सारी बाते सुनाया करेगा तथा उसे ऐेसी शक्तिभी 


श्रीमड्रगप्ीता । ११ 





प्रदान कर्ताहू,कि रखभूमिम सर्वश्र फिर आदेगा, पर उसे कोई न देखेगा। 
एवं प्रकार 'सज्जय'द्निभर रणमूमिम फिर सारा दूत्तान्त जान धदसप्टू 
के समीय नित्य कहआया करताथा। 

जब दोनों पक्ततालेनि अपनी-अपनी गंसीर सेबाशोको एक- 
न्र॒ कर कुरुक्षेत्की रण भूमिमं एक दूसरेके सम्मुख खडी कश्दी 
शोर युद्ध आरंसका इृढविचार होगया, .तब पाशडवॉकी सेनाके आएं 
“आगे अजुनका रथ देखपडता था, जिसपर श्री आनब्दवम्द कृष्ण 
चन्द्र सारथी बनेहुए अपूवशोभाके साथ बैठे थे। उधर कोरव सेबाफे थागे 
ध्यागे बालबह्मचारी आदश वीर दोनोंपचछुके पूज्य श्री भीप्सदेव विरा- 
जमान थे | 





टिप्पणी-हनदिनो नवीन प्रकाशवाले नवशिक्षित जवान यों कहपरेंगे, कि संजयका बैठे २ 


महाभारत युद्धके इतान्तोंका किसी दिव्यदृष्टि द्वारा जानलेना और उसे ठीक २ धूतराष्टके 
प्रति कहसुनाना, व्यासंदेवका गप्प माराहुआ है। ऐसा सम्मव नहीं है। 

सच है | कूपमणड्ूकवन्ल्यायसे तो इनका कहना सत्यही है।कूपसंहकवन्न्यायका एक दृ्टांत 
शास्त्रोमें यों दियाहुआ है, कि “अकस्मात एक सागरका मेंढक कूपमें जापडा, तव छूपके में 
ट्कोंने उससे पूछा, कि भाई तुग्हारे सागर में कितना जल होता है * सागरीय मेंढकने कहा 
इस कृपसे वहुत भरधिंक होता है यह झुनकर कृपका मेडक एकबार कृपके एक किनारेसे 
उछलकर दूसरे किनारे घाया और बोला, कि इतना जल होगा। सागरके मेंढकने कहा, कि 
नहीं भाई इससे कड्ेड्रेंगुप अधिक होता है । कूपके मेंडकने छुफलाकर कहा, वाह वे 
मप्पी । क्या ईतेने जलसे अधिक भी कहीं ज॑ल होता है।। प्यारे पाठकों ! झीको कृपपृएइक 
वन्त्याय बुद्धि कहते है 

ऐसी २ भनेकानेक वार्तायें इश गीता भावेंगी, उनको गण्प वा मसखरी नहीं समम- 

ना! अलमेधस महत्वकों नहीं समक सकते। इससमय नवीन नवशि3क्षित युवनोंक्रों रहतही 
ओर दृष्टि देनी चाहिये । 


१२ श्रीमद्भगवद्गीता । [ भव्या० ९ 
युद्ध आरम्मसे पहले छुतराष्ट्रने संजयसे एछा ०- 
... धृतराष्टूउवाच । 

मू०-धब्नकेत्र कुरचेत्र समवेता युयुत्सव:। ._ + 

मासका: पाणडवांस्यव किमकुब्वेत सञज्जजय ! ॥१॥ 

पदच्छेद:- ७ धृदराष्ट: ( विचित्रवीय्येक्षेत्रे व्यासज्जातः । ढु- 

योघन पिता । ) उवाच ( वाह्मचन्षुरभादाहाह्ममथ प्रत्यक्षयितुमनीश: 
दुर्धाधनदिज्यदुभुत्सया आत्मनोहितोपदेष्टारं सब्जय॑ निजुसारथिम्त्‌ पप्रच्छ) 
सम्मूझय! (हे सब्जयां ) धमेक्तेत्रे (समरताधर्म्माणक्षयादपवर्गप्राप्त्या 
ब्ाण॒भूता या भूमि: तस्यां भूमो । पूरवमविद्यमानस्योपपत्तेविद्यमानस्यच 
बुढेनिमि् शस्येस्पेव यत्‌ क्षेत्र तरिमिनक्षेत्र । ) कुछचषेत्े ( कुरुराज्ञः 
चोजे) समवेता: (सम्मिलिता: ) युयुत्सवः (योडुमिच्छुन्त: ।योडुमि 
च्यवो वा) सामका: (मदीया दुर्योधन प्रसुतव: ) च (तथा) पाण्डवाः 
(पाणहुपुत्रा युधिष्टिरादय:) एवं (निश्रयेन) दधिम्‌ (रू स्व दिजय नि- 
मित्तानि कानि कानि च साधनानि) अकुबेत (छुतबग्त:) | १। 

पदार्थ:-(घृदराष्ट्रः) दुर्योधनके पिता घृतराष्ट्रने(डवाच)अपने 
सारथी संजयसे पूछा कि,(संजय/!) हे सब्जय ! (घस्सक्षेंज्े) घम्मचेदर्म 
अर्थात्‌ कुस्लेत्रकी रणसूमिमं (समवेताः) इक्डे हुए ( युदुत्सवः ) 
परुपर बुडकी इच्छा करनेवाले (सासका:)मेरे दुर्याधनादि पुत्रोंने (ब)और 
(पाण्डवाः) युधिछ्िरादि पांचोपाण्डवोंने (एवं) निश्चय करके(किप्त) क्या 
न मी जम लक पाता वंगन कर 


& ध्त राष्ट्‌ येन । 
+ ' से ? कोप॑ जयतीति संगयः । ( एः-कौपे, घारणे, झुथात स्त्येक्राक्षरः )) 
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भावाथ:- यह एक साधारण सांसारिक व्यवहार है, कि जब 

किसी पुरुषको किसीके छारा स्वार्थ साधन करना रहताहै|तो अपने धथ 
प्रगट करनेके पूवही कुछ उसकी प्रशंसा करलेता है। इसलिये राज़ाधुवराष्ट्‌ 
नेभी अम्धेहोनेके कारण समझ्मजयके हारा महाभारतका वृत्तान्त जाननेकी 
चमिलाषासे संजयकी प्रशंसा करतेहुए यों कहा, कि हे सब्जया तुम्हारा 
लाम संजय इसी कारण है, कि तुमने सम्यकप्रकारसे राग छेषको जय 
करलिया है। इसलिये तुम्हारे निष्पक्ष होनेमें मुझे तनिकभी सन्देह नहीं 
है । मुकको पूर्णविश्वास है, कि तुम जोकुछ कहोगे सच-सच कहोगे; 
क्योंकि दोनों पक्षोंमि किसीकी निन्‍्दा सतुती करनेकी कुछमी श्रावश्यकता 
तु नहीं है तथा तुमको यहभी भ्रवश्य ज्ञातहोगा, कि “कुरुक्षेत्र! धर््मचषत 
के नामसे प्रसिद्ध है । क्योंकि इसक्षित्रमें कोइअधम्मकी वार्ता कभीनहीं 
सुनीगयी है। इस दोत्रमें तो सदा घमही उत्पन्न होतारहा है। यदि किसी , 
रामय बोई युद भी हुआहैतो वहभी धम्मयुद्ध ही हुआ है। अधस्मेका 
लेशमात्रमी उसमें नहीं रहा है । श्रतियां भी इसे ध्मज्षेत्र पुकारती 
णाई हैं। श्र०  3“इृद वे कुरूत्षेत्रं देवानां देवयजनं सर्वेषां भूतानां- 
ब्रह्मसदनमत्रहि जन्तोः प्रणिषत्कममाणेष रुद्वस्तारक॑ अद्मव्याचप्दे 
येनासांवग्ती यूता मोत्नी भवति! १ (जावालोपनिषत्‌ प्रथम खण्डमें देखो) 


शर्थ--यह कुरुक्षेत्र देवताओंके भी देवपूजनका स्थान है। तालथे 
यह है, कि यह साज्ञात्‌ ब्ह्मके ध्यान करनेका स्थान है, जहां इन्द्रादि 
वेवगणमी कभी कभी आकर अपने उपास्यका ध्यान करते हैंतथा 'भम्य 
जीवॉफेलिय अक्षप्राप्तिका स्थानमी यही है।यदां जीवोंके प्राण चूटनेस 


१४ श्रीमद्भगषद्टीता | [ अध्य। ० ६ 


रुद्रदेव उसको तारकर्मत्रका उपदेश करते हैं, जिससे यह जीय अमरत्य 
प्राप्त कर मुक्त होजाता है। इसलिये इसे दूसरी 'काशी? समकनी चाहिये ! 


है संजय | तुमतो विद्यान्‌ हो। इसलिये पुर्णम्कार जानते ही हो, 
कि यह क्षेत्र मेरे परम पूज्य पूत्रेज कुद महाराजके हार्थंसि जुताहुआ दै। 
वे केवल इसीकारण अपने हाथसे परिश्रम कर जोताकरते थे, कि इस 
कृषिकी जोत रूप तपस्यासे इसमें धम्मका बीज उपजा करे और संसार 
का कल्यान हुआ करे। एकबार इस एथ्वीके जोतते समय इन्दने महा- 
राज कुरुसे आकर यों पूछा, कि हे राजन्‌ | तुम इतना परिश्रम कर 
प्रतिदिन प्रहरभर क्यों इस क्षेत्रको जोताकरते हो! इसपर महाराज कुरुने 
यों उत्तरदियाकि “इहये पु्ठषा: क्षे्ने मरिष्यन्ति शतक्तेा ! ते गमिष्यम्ति 
सुरछृतान्‌ लोकान्‌ पापविवज्जितान” ॥ 


अर्थ-हे इन्द्र | जितने श्राणी यहां इस क्षेत्रमे प्राण-त्वाग करेंगे वे पापों 
से छूटकर पुण्य भरे हुये स्वगोदि लोकोंमें गमन करेंगे | दैशम्पायनका 
वचन है कि “इह तपस्थन्ति ये केचित्‌ तप: परमकं नरा:। देह त्यागेन 
ते सर्वे यारयन्ति अक्षण; क्षयम्‌ | पांशवो5पि कुरुक्षेत्रा डायुना समुदीरिता;। 


अपिदुष्कृतकर्म्भाशं नयन्ति परमांगतिस्‌ | 


अथे-जितने प्राणी यहां परमतप का साधम करेंगे वे अक्षय बह्मपद्‌ 
को प्राप्त होंगे । इस क्षेत्रकी घूलीके कण वायुसे उड़कर यदि द्ष्कम 
कर वालेकि शरीरोंपर भी जापड़ेंगे लो उनको परमगति तक पहुंचा 
|| के 


चदराप्ट कहते ड्रेस 
उतरा कहते हैं, कि हे संजय! जब इस त्षेतरका इतमाप्रमाथ है 


फो० १ श्रीमदवगवद्ीता । १५ 


तबही तो सर्व शास्न-पुराण इसको घम्मेक्षेत्र कहकर पुकारते हैं। विशेषकर 
यहांका प्रभाव यह भी है, कि इस ज्षेत्रमे पहुचनेही से जिसके शरीरमें 
धम्मका बीज न उगाहो तो ऊगजाबे भौर जिसके शरीरमें पहलेसे कुछ 
पम्मेके अंग उगेहुएहों तो उनकी दृद्धि अवश्य हो जावे । सो हे संजय ! 
मेरे कहनेका मुख्य अभिप्राय यह है, कि दुर्योधन इत्यादि मेरे पुत्र 
यड़े अघर्म्मी हैं। विशेषवर मैं भली मांति जान चुका हूं, कि दुर्थोपन 
के समान अधर्स्सी अन्य कोई नहींहे, जिसने मेरी बासभी न मानी | पर 
संभव है, कि इस क्षेत्रमें पहुंचनेसे उसकी बुद्धि पलटकर सात्ततिक्‌ होजावे 
ओर धम्म का अंकुर उसके हृदयर्मे उपज झावे, तो पाणडवों को उनका 
राज्य लौयाकर संधि करलेवे। युधिष्ठिर तो राक्षात धर्म की मूरत्तिही हें । 
यह तो पांच गांवभी लेकर संधि कालंगे। इसलिये में तुमसे पूछता हूँ 
कि (धम्मज्षेत्रे झरुक्षेत्र समवेतायुट॒त्सवः) ऐसा पवित्र धम्म के उपजने 
के स्थान कुझक्षेत्रम युढकी इच्छासे अपने अपने सहायक नरेशोके 
साथ एकत्र हुए (मामकाः पारणड्वाश्विव किमिझव्वेत संजय! ) मेरे 
जो दुर्योधनादि सौपुत्र हैं तथा पाणडुके जो युधिष्ठरादि पांचोंपुत्न हैं, इन 
लोगेंनि अवलक अपने अपने कल्याणकेलिये क्या किया! सो हे संब्ज्य! 
मुझसे विस्तारपूजक सब बातें विलग-विलग सममकाकर कहो । अर्थात्‌ 
इन लोगों ने परस्पर सन्धि करली वा युद्ू-करने लग गये । मुझको 
बहुत भय हो रहा है, कि यह कुझ्क्ेत्र ध्मक्षेत्र है। इसमें जय उसी 
का होगा जो युझुशास््रके घनुसार धग्मयुद्ध करेगा। मेरेपुत तो बडे अन्यायी 
हैं। ये धक्मयुद न करके कण, शकुनी इत्यादि वे मंत्रणा से अधम्स 
युद्ध करेंगे | यदि ऐसा किया तो ये पराजय हो ऊार्वेगे । युधिष्ठिरका ही 


शद्‌ श्रौमगड़्गषड़ीता । अव्या० १ 





8 3 अप कप लटक 
विजय होगा । यदि ऐसा हुआ तो मुझ अन्धेकी वडी दुर्गति होगी। न 
में घर का रहूंगा न घाठका। सब सुकही को कोर्सेगे ओर यों कहेंगे, कि 
इसी अंधेने सारा कुल नष्ट भ्रष्ट कर डाला । भीतर--भीतर अपने पत्र 
से मिला हुआ था। इसलिये इसने युद्ध न रोका | दूसरी बात यहसी मेरे 
हृदयको कम्पायमान कररही है, कि ऐसा नहो, कि मेरापुत्र दुर्योधन पायडवों 
दी गंभीर सेना देख भयभीत होकर अपना सारा राज्य उनको सांप देये। 
यदि ऐसा हुआ तौमी मुझे दयार-छार मित्षा मांगनी पडेगी । तुम दिव्य 
दुष्टिस ऐसा जानतेहो तो बतलाओ । मेरेही पुर्नॉंकी विजय होगी अथवा 
पाणडवर्गणकी । है संजय | मुझको शीघ्र सुनादो ! में संग्रामका स- 
माचार सुनने को अत्यन्त लालायित हूं। जो कुछ कहना हो शीघरकहो! 
घिलस्ब सतकरो | ॥ १ ॥ - 





टिप्प०८ शैंका-कौरव भौर पांडव दोनोही धृतराष्ठके वेटे भतीमे है फिरकेवल 


£ म्रामका: ? झनाही कहनेसे दोनों दलके लोग समभे जासकते थे । अन्धराजने तहाँ 
ऊतक कहकर फिर पायेडवा: क्‍यों कहा ! 


समाधान--भन्धे होनेके कारण धृतराष्ट्रम कुछ ममत्वकी भी विशेषता थी इसीकारण 
द्रोहकी दृष्टिसे दोनोंको विलग विलग करंदेखलाया | 


यदि यह कहो, कि यह श्लोक व्यासंदेवका वनाया हुआ है, कदाचित्‌ धृतराष्ट्रने 
सेनयसे इन दोनों शब्दोको विलगरकर न कहादो ।तो जाने रहो, कि जिसको सजय झत्सा 
दि अन्य पुरषोने दिव्य चट्ो पदान करने कि शक्ती थी उसमें क्‍य; स्वयम्‌ दिष्यरष्टी न 
होगी । अवश्य होगी । शसलिये सम्पूर्ण गीतामें निन-जिन मुख्य रब्दोंको श्री कृष्णच द्र 
भर्ुन, शहराष्टू, समयादिने उच्चारणकिया है दे ज्योकेत्यों व्यासंदेव द्वारा श्लोक़ोमें रखदि- 
ये भय है। चाहे रलोक्ोकी रचना उक्त महहात्माने किसी भी छ्दूमें क्यों न किया हो । 


स्तो० २ थीमझ्गव्नीता । १७ 


इतना सुन संजबने कहना आरंभ किया-- 
सञ्जय उवाच-- 


मू०--दृष्ट्वा तु पाणठवानीक्क व्यूढं दुग्योधनस्तदा । 
आधचास्थेमुपसंगम्य राजा वचनमन्नवीत ॥ २ ॥ 


पदच्छेद:---सम्जयः ( घृतराष्ट्र्यसारथि: ) उवाच ( उक्तवान्‌ ) 
तद्ा ( संग्रामोद्योगावस्थायाम्‌ । संग्रामो्रमकाल वा ।) राजा (नृपति:) 
दुर्योधन: (घृतराप्टस्य ज्येप्पपुत्र:) व्यूढस (व्यूहर्चनयार्थितम्‌। ) एांड- 
वानीकम््‌ ( पायडुपुत्नाणां युधिष्िरादीनां सैन्यम ) दृष्ट्वा (अवलोक्य ) 
तु आचाय्येम (धनुविद्यासंप्रदायप्रवत्तियितारं आत्मन; शिक्तितारं रक्ति- 
तारं द्रोणनामानमाचाय्येस्‌ ।) उपसंगम्य (समीपे खयमेव प्रणिपातादि 
पुर:सरं गत्वा ) वचनम्र ( भयोहिग्महृद्यलले5पि संज्षितवहुर्थवादि गुण्‌- 
व॒त्य राजनीतिगर्भम्‌ वाक्‍्यम) अब्नवीत (उक्तवान)॥ २ ॥ 

पृदार्थः--(संजयः) घृतराष्ट्के सारथि संजयने ( उबाच ) कहा- 
हे महाराज धुतराप्ट्‌ | (वदा) युडके आरम्म होते समयम ( राजाहुय्यों- 
घन;) आपके पुत्र राजा दुर्योधनने ( व्यूढम्‌ ) परम गम्भीर व्यूहोंकी रचना 
से दृढ ( पाणएडवॉनीक् ) पाणडवोंकी सेनाको (हष्ट्वा) देखकर (तु) 
पहले तो (आचार्य्यम) अपनी धनुविद्याके गुरु द्रोणाचार्य्यके (उपसं- 
गस्य) समीप जाकर ( वचनमे ) भय तथा राजनीति मिश्रित वचनोंको 
( भ्त्नवीत ) यों बेला; भर्थात डरता डरता राजनीतिभरे बचनों से प्राथ- 
नाकरने लगा ॥ २॥ 


श्ट श्रीमइगतद्भीता अध्या० ३ 





भावार्थ:--- ( संब्जय उदाच ) जब परम चतुर संजय ने 

जानलिया, कि अन्धराज घृतराप्ट्र अब युद्धकी वार्ता जाननेको व्या- 
कुल होरेंहें और इनके अन्तःकरणमें नानाप्रकारकी ख्वाथ भरी बार्ते 
समायी हुई हैं। अन्धे होने के कारण युद्ध से मयमीत होरहेंहें। अ- 
पने पुत्र दुर्यावन पर अधिक समता रखनेके कारण उसका किसी प्र- 
कार अनिष्ट नहीं चाहते। कुछ-कुछ लोस सी इनको भीतर-भीतर सतारहा 
है। पुत्के पाजय होजानेका भय सी होरहाहै, तब इन वातोंकी विचार 
युडकी सच्ची-सच्ची बातोंको योकहना आरंमकिया, कि हे राजन) (हष्वा- 
तु पाणड्वानीक उ्यूहं दुग्पों घनस्तदा) आपकापुव जो दुर्योवल है वह जब 
एकबार दृष्टि उठाकर कुरुक्षेतरकी रणभूमिकी ओर देखता भया तो देख 
कर भय से कापने सगा। अपनी ओरके कटककी सुधि तो उसे मूल ग- 
यी, यहस्मरण न रहा, कि मेरी सेना की संख्या ग्यारह अन्लोहिणी* है 
ओर पाण्डवोंकी केगल सातही अज्ोहिएी है | वहतो कटकका ही ख्वरू- 
प देख भयसीत होगया । तिसपर जब उसकी दृष्टि पाएडबोंकी रचीहुई 
सिन्‍्न-मिन्‍्न व्यूहों+ की ओर जापडी तो ओर सी अधिक व्याकुलहो 
..._ # भत्ताहिणी--अज्ञोहिन्यामित्यविके: सालन्ताशभः शी] 

संयुक्तानि सहलाशि गजानामैकविशतिः । 

एवमेव रवानान्तु संख्यानें कीर्तितं बुधे, । 

पचषह्ठि सहसाणि पंटुशतानि दशैवतु । 

सल्यातास्तुरगास्तजूजैविना रथ्यैस्तुरमेः । 

नणांशतसइरून्तु सहलाणिनवैबतु । 

शतानि त्रीणिवान्यानि पचाशच्च पदातय। चथथ--.२२८७० 
हाथी, २१८७० २4,१५६ १ ०घोडे और १०६३५ “पैदल,एक भक्षीहणीमें होंतेहें। 


+ब्यृहन्‍्कैनाकी गम्भीर रचनाको व्यूह कहते है । इस व्यूहके चारभाग हो तेंहै। हस्ती ,अश्व, 
एव द्रोर पैदल जीर इप़के तीन अग होने है। ! सेनामुख ६ सेना सुना। ३ सेना पर्ठ । 


श्लो० २ श्रीमहगवद्गीता । श्ह्‌ 


मारे भयके घवराया हुआ दोडा-दौडा (आचाय्यंसुपसंगम्य राजा वचन- 
मत्रवीत ) अपने धनुविद्याके शिक्षक तथा अपने परम रक्षक द्रोणा- 
चार्य्य के समीप पहुंच, साष्टांग प्रणाम कर, दोनो करजोड़, बड़ी नम्न- 
ता से सय और राजनीति मिश्रित बचनों के साथ यों कहना आरंभ किया। 


इस प्रकार कहनेसे संजयने धुतराष्ट्रको यह सूचना दी, कि इन लोगों 

में सन्धि होनेकी कुदसी बात न चली, वरु इसके पूतिकूल युधिष्ठिरने, 
निरभय होकर अपनी सेनाके भिन्‍न-मिन्‍्न ब्यूहोंकी ऐसीवुड रचना करडाली 
है, जिस बेख दु्य्योधन कम्पायमान होगया है। हे राजन | तुम जो यों 
विचारते रहे, कि दुय्योधन धर्म्मचषेत्रमे पहुचतेहीं सन्धि करलेगा सो ऐसा 
न हुआ। यहां सजयने जो राजा पद॒का प्रयोग कियाहे इसका अमिपरय यह 
है, कि दुर्योधन यद्यपि कूर खभावका है, पर राजनीति जाननेमें 
कुशल है. । इस लिये राजनीतिके नियमानुसार आचायथकी अपने 
दि० शका-- झस श्लोंकमें केवल “ राजा अब्रवीत ” कहनेदी से यह भर्थ स्पष्टलपसे 
निकल रहाहै, कि दुर्गोधनने द्रोणाचा्यके समीप जाकर अपने सनका अमिप्राय प्रगठ 


किया । फिर सेजयने इस श्लोकमें “, भत्रवीत ” के साथ “ बचन ” शब्द का अधिक 


प्रयोग क्‍यों किया ! 

समाधान “ बचन ” शब्दका प्रयोग करनेसे संजयका हुई वादा यह, कि रा- 
जा दुर्योधन यद्यपि अन्यायी और अथर्मी है तथापि बचनो के वोलनेंगं परम चतुर है। हस- 
लिये वह द्ोणाचास्येके समीप बी चतुराई और धूरतताके साथ बातोंकों इल पकार गढकर 
बोलेगा, कि जिससे “ द्रोशचार्य्य ” को पाश्ववोंकी शोर्से भवश्य पा होजवि । श्र 


हुआमी ऐसाही १ 


क्र 


ह थीमहकीता । 40; 





ससीपष न बुलाकर आप उनकी सेवाम उपस्थित होगया है, मार्नों 
युद्धे समय अपनी युदविद्याक आचाय्येके अधिक महत्व दर 
सानेके लिये तथा उनके चित्तको अपनी ओर आकर्षित करलेनेके लिये 
इसपुकार नम्नभावसे उनके समीप पहुंचा है। क्योंकि उसके चित्तमें ऐसी 
भावना हो आईहै, कि आचासय्ये द्रोण यद्यपि मेरे पक्तमें हैं, पर वे तो 
पाराडवाके सी आचाय्ये हैं । पाणडवों कोसी वह अपना परम 
प्रिय शिष्य समझते हैं । विशेषकर अज्जुन पर तो उनकी असीम कृपा 
है । क्योंकि जिस समय वे सव पायडव और कोर राजकुसारोंको अख्र 
शस्त्र विद्यामं निपुण करचुके थे उस समय स्वोकी रणकोशलकी परीक्षा 
के निमित्त एक रंगभृमि वनवाकर हम शिष्योंकी भरी समामें खड होकर 
सबके सामने पुकारकर यों कहा था, कि मेरा शिष्य अर्जुन युड-विद्या 
में नियुण है, घनुविद्यामं तो यह सेरे पुत्र अश्वत्थामासे भी अधिक है | 

इसके जाडका वीर इस समय एथ्वी मण्डल पर कोई नहीं हे। उत्साह और 

युडकोशल दिखाकर यह मेरी शिष्यमणडलीमें शीपस्थानीय वनगयाहँ?। 


सज्जय कहता है, कि है राजा ध्ृत्राष्ट ! इस दुर्याधनके 
*चत्तम यह बात घुरुगयी हे, कि द्रोणाचास्ये अजुन पर कृपादृष्टि 
के भंग पद्षछ्ाड जो कदाचित्‌ उसके पत्नमे होजाबेंगे तो मेरा सारा 
वनावनाया घर विगड जावेगा 


; इसलिये आचायको ऐसी बातें 
कहरहा है, कि 


परायइवाका ओरसे उनका चित्त विगउजावे | 


बन 


छी० ३ श्रीमद्भगवद्गीता ।- २१. 








दुर्याधन कहता है 


शू०--पश्यतां पाणडइपुत्राणासाचाय्य महतीं चमूमत । 
व्यूढां द्रपदपुत्रेण तव शिष्येण घीमता ॥ ३ ॥ 
पदछेद:-आाचार्य! (हेगुरो!) तव (ते) घीमता (घीविदयतेयर्य 
सः धीमान्‌ तेन बुडिमता ) शिष्येण (्ञात्रेण) द्रपदपलेण (राज्ञेद्रपद 
स्पपुत्रो धृष्टयुल्नस्तेन ) व्यूढाम्‌ ( व्यूह रचनया स्थापिताम्‌ ) पाणडु- 
पुत्राणाघ््‌ ( पाणडुपुत्रैयुधिछ्टिगदिभिरानीताम)एताम्‌ । महतीम (अने 
काज्ञ हणीुक्तामक्षोभ्याम्‌ दुनिवारां विस्तृतांच ) चमूस (सेनाम) पश्य 
(अवलोकय ) ॥१॥ 
पदाथ:--ह्ोणाचारय्यके हृदयर्म क्रोधटपजानेके तातप््यसे दुर्यो- 
धन कहता है, कि (आचार्य्य! ) हे मेरे परम पृष्यद्रोणाचार्य्य ! (तव ) 
तुस्दारे(धीसता)वडे बुडिमान (शिष्येण)शिप्यसे अर्थात्‌ (द्रपदपुलेण) 
राजा द्रपदका जोपुन्र धुष्च्युन तिसकेारा (व्यूढाम)बडी कठिन ब्यूहों 
की रचनासे दृढ कीहुईं ( पाणडुपुद्राणाम) पांडुके पुेंकी ( ऐताम ) 
इस सामने वाली (महतीस) बहुत बडी (चमूम) सेनाकीओर (पश्य) 
. अवलोकन तो करो! कि इस सेनाकी कैसी गभीर रचनाकीगयी है॥ १॥ 
भावाथ:--पूवश्लोकर्म जो कहआये हैं, कि दुर्योधन बडी चतुराई भरे 
बचनासे आचाय्यंके समीप बोला। उन बचनोंको इस ःछोकसे आरंभकर 
य्यारह॒वे श्छोक पर्य्यन्त बिशेष रूपले दिखलातेहुए संजय कहता है, किहे 


श्र श्रीम#गवक्गीता । (की 5 
मल पक लव मन नल 
राजाघृतरा्टर | सुनो । दुर्योधनने भाचाय्यंसे जाकर योंकहा, कि(पश्यैता 
पाणडइुपुताणामाचार्य्य | मह्ती चमृस्‌ व्यूदाम्‌ ) हे मेरे परमरक्षक : 
इसघोर युद्धके समय मेरीसहायता करनेवाले दयासागर श्री द्रोणाचार्य 
जी | कृपा केर ध्यान दे मेरी बात सुनो ! पहले तो पांडुके पुत्र युधि- 
छिरादि पांचों माइयोंकी इस सामनेवाली बडी सेनाको देखो ! जिसमें 
सात भक्षौहिणी सेना एकत्र हे इनकी रक्षाके लिये प्राणदेनेको तलरहे। 


यहां “४ पश्य ” कहनेसे दुर्योधनका यह अमिषाय है, कि द्वो- 
णाचारय धनुविद्याके बहुत बडे आचाये हैं | जितने बीर इनदोनों दर्लों 
मे एकज्ित हुए हैं इनमें अधिकांश बीर इनहीके शिष्य हैं? । इसलिये 
“पश्य ” कहनेसे आचायके हृदयमे उन वीरों के पहचानलेनेकी स्व॒- 
साविक अमिलाषा उतन्‍न होगी और जब पहचानलेंगे, कि कोन-कोन 
बीर इनके शिष्य हैं! जो इनसे युद्ध करने आये हैं, तो अवश्य इनके 
हृदयमें कोध उत्पन्न हैगा।इसलिये आचायसे यों कहता है, -कि“पां- 
डबोंकी सेना, जो तुमसे युद्ध करनेकेलिये आकाशमार्गम आंधीसी हहा- 
तीहुई चलीआरही है, मानो पूलयके मेघ आकाशपर उठेचले रहे 
हैं, जिनके देखनेसे ऐसा भान होता है, कि थोडी देरसे प्रलय हेने- 
वाला है, मानो महासयकर कालोंका भी काल सुह पसारे सारे ब्रह्मांड 
को निगल जानेके लिये चलाआरहा है। हे आचास्थ | ये सव रच- 
नाये तुमको पराजय करनेके तालय्थैसे तुम्हारेही शिष्यगणोंसे दृढ़ कर- 
ली गयी है? यदि कहो, किवे कौन-कौन हैं जो ऐसे कररहे हें? किनने 
ऐसी रचना की हे तो सुनो ! ( द्पदपुजेण तवशिष्येण धीमता ) 


श्लो० ३ भीमकगवद्गीता । २३ 
कक अली अल पल अल अल म कल 2 232९: कक किन कीक सर कील दे पक 
राजा द्भुपदकापुत्र जो तुम्हाराही शिष्य है उसी बुडिमान छारा यह 
गम्भीर व्यूह रचागया है। 


बीर सम्राटोंके कल्याण निमित्त यहां संक्षिप्त रूपसे यह दिख- 
लादिया जाता है, कि युद्ध आरंभके समय राजा किन व्यूहोंको बनाकर 
युडकेलिय शतरुदलकी ओर चले । दराडब्यूहेन तन्माग यायात्त- 
शकटेनवा । वराहमकराभ्यां वा खूच्यां वा गरुढेन वा । यतश्र 
भयमाशंकेसतो विस्तास्येदलम ।पत्नेन चैव व्यूहेन निविशेत सदा 
सयम्‌ ॥ मनु० अ०७ खछो० $८७- १८८ 


अथ-दृण्डव्यूहसे वा शकटब्यूहसे वा मकरब्यूहसे वा सूचीब्यूहसे 
अथवा गरुडव्यूहसे शत्ं दलकी ओर यात्रा करे | जिघरसे शंका 
हो उसीओर अपनी सेना का विस्तार करे । पर सदा पद्मव्यूह से शत्रु 
क वल में प्रवेश करे । अब प्रत्येक व्यूहका सृक्त्म वशन कियाजाता 
है । जब राजाको चारों ओरसे शत्रुदुलका भय हो तो दण्ड व्यूहसे 





टिप्प>युद्धार्य सैम्यस्य देशविशेषे विभन्‍्य दुरलेध्यत्व निमित्तस्थापनम्‌ “व्यूहए । ्र्थात्‌ 
युद्के लिये सेनाका विभाग करके ऐसे विशेष स्थॉन पर स्थापित करदेना जहां शजुदल 
लांघकर न जासके । तिप्त व्यूहके दण्डादिं भनेक भेद्‌ है- जैसे क्ॉचन्यूह। चकरव्यूह | 
अन्तमिद्व्यूह । मण्हलव्यूह। सर्वेतोभद्रव्यूह | शकटव्यूह | मकरस्यूह । अद्धचन्द्रव्यूह्‌ । 


उद्धारच्यूह। वजव्यूह । कुककुट्शुगीव्यूह | काकपादीन्‍्यूह। गोधिकाव्यूह | बराहव्यूह । सूची 
व्यूह | गरवव्यूह्‌ । पद्मग्पूह । श्तथादि सब व्यूहोंके नाम दियेगयेहे | कामन्दकीय 


नीति ग्रन्थ देखो । ये सब व्यूह मुल्य चारही व्यूहके अन्तगत है । दण्ड भोग। मए्डल। 
असदत । 


२४ शरीमह्गवद्गीता,। अध्या० १ 





गमन करो । तहां दण्डादिके आकारसे जो सेनाकी रचना है उसे 
दण्डव्यूह कहते हैं, । जिसमें सबसे आगे सेनाका अध्यक्ष, वीचमे 
राजा, सबसे पीछे सेनापति, दोनों पाश्चों में हाथी, हाथियोंके 
समीप घोडे, तिनके समिप पेदल हों ओर चारों ओरसे समान हो । 
यह व्यूह दण्ड के समान लम्बाहो अर्थात्‌ चतुर्भुज (चौकोर) न हो। 
यदि राजाको पीछेका मय होवे तो शकटव्यूहसे यावा करे । जिस सेना 
की रचना अग्रमागमें अर्थात्‌ आगेकी ओर तो सुईके समान पतली 
हो, पर पीछे की ओर मोटी होती चली जावे, उसे शकटब्यूह कहते 
हें । 
यदि राजाको पाए्वमि अथौत दांची बांयी दोनो ओरसे भय 
हो तो बराहव्यूह ओर गरुडव्यूह से सागे में गमन करे | अग्रमाग 
सें सृक्ष्म हो पर मध्यमाग ओर पिछले भागमें मोटा हो, उसे वराह- 
य्यूह कहतेहें और जिसका अगला भाग पतला हो मध्यमाग अत्य- 
न्‍्त मोटा और पिछला भाग थोडा मोटा हो उसे गढडव्यूह कहतेहें । 
यदि आगे और पीछे दोनों ओरसे राजा को भय प्रतित होवे तो मकर- 
व्यूह रचकर चले | जिसका अगला भाग और मध्य भाग तो सोट 
हो, पर पिछला साग पतला हो उसे मकरव्यूह कहते हैं। 
यदि राजा को अग्न भागमेंही भव होतो सूचीव्यूह की रुचनाकर 
व एकूसरे के रे कप हर कम हक 
ऐसा नहो कि कोई दायेओऔर कोई बायें वि- 


श्नो० ३ श्रीमद्गगवद्गीता । २५ 





खड़ जाबे। जिप्त दिशामें शतुका भय हो उसी दिशामें सेनाको बढावे 
ओर राजा सदा पद्मव्यूह से स्वयम्‌ शत्रुके देशमें प्रवेश करे । अर्थात्‌ 
वीचमें राजा हो और चहोंओरसे सेनाका विस्तार एक समान हो, उसे 
पद्मव्यूह कहते हैं । 
यहां दुर्योधनने अपनी राजनीतिकी चतुराई दिखलाते हुए कैसी 
गृढ वार्चा वही ? सो विचारने योग्यहे । रणमें तो द्रोशके अनेक शिष्य 
उपस्थित हैं । अनेकॉंकी सम्मतिसे रचना कीणयी है । फिर सबसे प- 
हल ह्रुपदषुत्नका ही नाम क्यों लिया । इसके भीतर यह मम गठा हुआ 
है, कि हुपदरों द्रोणवी शह्॒ता जिशेष है। हुपदका नाम झुनते ही 
द्रोणाचाय्य आगवबूला होजाते हैं | क्‍यों आगवबूला होजाते हैं ! सो 
विशेष बारी पाठकोंके दोचार्थ यहां वर्णन करदी जाती है । 
यह द्रोणाचाय्थ पहले एक *दरिद्र आह्मण थे। जैस यह धनुवि- 

द्यामें प्रबीण थे और इसवियाने जैसी आपके उपर कृपा कीयी 
ऐसीही दरिद्रतामी आपके ऊपर कृपा कियेथी। जैसेही दिद्यान थे बसे 
ही दरिद्र भी थे। एकवार किसी काय्येवश यह अपने पुत्र ओर स्त्री 
सहित किसी आम में जापडे | वहां एकदिन इनके पुत्र अश्वत्थामा ने 
देखा, कि यहुतसे धनवानोंके लडके गायका दूध पीरहेंहे । इसने 

+ पाठक हद इस दरिद्र शब्दके प्रयोग कियेनानेसे ऐसा नहीं समके, कि “पद ञ् करके प्योग कियेजानेसे ऐसा नहीं समझे, कि दोगाचार् 
की मिन्‍्दा किजातीरे । यह निन्‍्दा नहीं, स्तुति है। बाह्मणकी तो दरिद्र होनाही चाहिये ! 
जिज्ञा मागना वराह्ममका परम धर्म्म है त्राह्मणतों शाख्रमिश्ुक कहाता ही है । वराह्मणका 
तो तप ही केवल धन है । इसी कारण बराह्मए को तयोवन कहते है । जाह्मण को हीरे, 
लाल, पन्ने, रोने, झुपे इत्यादि वड पदार्थों से क्या काम ! 
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श्लो० ३ श्रीमद्गगवद्ीता रा 





ल्रेशको मित्र नहीं कहना ! 

“ द्वपद””केसुखसे ऐसा रूखा सूखा वचन सुनकर“दोण”? मरे 
क्रोधके लाल-लाल आंखेंसे द्रपदकी ओर देखतेहुए लोटचले। फिर कुछ 
जांयालादि देशोंमें भ्रमण करतेहुए हस्तिनापुर्में आपहुंचे | पाणडव 
ओए कोरव अन्यान्य राजकुमारोंके साथ लोहेका गेंद बनाकर खेलरहे थे, 
वह गेंद किसी अंधेरे कृपमें जागिरा। युधिप्रिर, दुर्योधन, अर्जुन इत्यादि 
बालकोंने बहुत परिश्रम किया, पर गेंद न निकालसके | तहां वह बुद्ध 
ब्राह्मण आपहूंचे। इनको देखतेही राजकुमारोंने घेरलिया और कहा बा- 
बा गंद निकालदो! बाह्मणने कहा-“तुम प्रतापी मारतवेशी राजकुमार 
होकर इतनीसी घलुविद्या नहीं जानते | छी ! छी ! देखो ! मैं अभी 
निकालदेता हूं?” दोणने कट एकमुष्टी कुश उखाडकर तीर धनुही बना 
गेंद निकालदिया। यह अदुतविद्या देख राजकुमारोंने बृद्ध ब्रह्मण॒का 
वृत्तान्त अपने रक्षक मीप्म पितामह से जासुनाया । भीष्म समकंगये, 
कि वह “द्रोण”” होंगे। कट उनको बुलवाकर नम्नतापूवक इन बच्चोंकी 
ध्नुर्वेदकी शिक्षा देनेके लिये नियत करदिया । अबतो थोडेही दिनोंम 
दोण घनसे सम्पन्न होगेय। 

जब इन राजकुमारोंकी घनुविद्या समाप्त होगयी, तब दोणने गुरुद- 
क्षिणामें इनसे यहीमांगा, कि“ये राजा द्रपदको उनके सामनेवांघकर 
लेआर्बे और उनका सारा राजपाट छीनलेवें” । अर्जुनने ऐसाही किया । 
जब राजा दूपद एवमपूकार वंदीहोकर द्रोणके सन्युज आये तव द्रोणने 


पल ओीमद्भगवह्वता | अध्या० ६ 





पांदाहदेशका आधा राज अपने हाथकर आधा ठपदकी लोटाकर वेधन 
खुलदादिया और कहा“कहो मित्र | अब हमतुम वरावर एकसमान हैं ना ! 
इतना सुन राजा द्रपद मस्तक नीचाकर दोणको :्रणाम करताहुआ 
अपने देशको चउलागवा | पर उसके चित्तम दोणसे ऐसा डेप वढ्गया, 
कि वह देश-देश ओर बन-बन ऋषियों के पास जावर प्रार्थना करने 
लगा, कि एक पुन्रेष्टियज्ञ इरुप्रकारका करादेवे, कि दोणकी हननकरने 
वाला पुत्र उत्पन्न हो। इस बातको ऋषियोंने अर्वीकार करदिया । 
पर अच्तमं एक उपयाज नामके ऋषिने यह यज्ञ कराया, जिससे दोण 
को हनन करनेवाल्ला पुत्र धृष्चयुन्न उसन्न हुआ | इस धघृष्चुम्नने भी 
राजकुमाराके संग द्रोणशाचायहीसे घनुविद्या सीखी थी, इसलिये द्रोण॒का 
शिप्य* कहलाता ह। 
अब दुर्याधन दोणको पिछली दातें स्मरण करा, उन 
के हृदय क्रोधषकी ज्वाला मडकानेके तातय्यसे सबसे पहले घष्टचम्न- 
काही नाम लेकर मानो दोणाचार््यको उसकी ओरसे ८णा उत्पन्नकराता हे। 
दुष्पःघनने जो “घीमता” कहकर घृष्टयुद्धकी प्रशंसाकी है, इसे 
स्तुतिमुखानन्दा समकनी चाहिये । व्यगसे इस पदका प्रयोग कर रहे 
हैं। उसके मनका आस्तरिक असिप्राय तो यह है, कि यह धुष्टयम्न 
अंडमान नहीं दरु बडा छत है, ऋृतध्न है, गुरुनिन्दक हे और परम 
एक है । दयाकि जिसीको गुर मानकर इसने विद्या सीखी अब 


।यास+ "पहि्तुआरदछलुपः क्यप्‌ » ३॥ १। १०६ इतिक्यप्‌ 
!४।३ ४शनि३। “शारदसीतिए ८। ।६० इति १: । 
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शो ० दब गवद्टीता 
श्रीमद्भ । २६ 


उसीको मारनेके लिये उच्यत हारहा है । 
दुयोधन आचार्यसे कहता है, कि हे सगदन ! ऐसे दुर्बुद्धि शि- 
प्यका तो मुख देखना उचित नहीं है। यह तो शिप्यका» काम नहीं है 


# उत्तम श्र निदष्ट शिष्य के लक्षण सक्तेपसे दिखलाये जाते है - 
दीक्षातत्व नामक ग्रन्थमें उत्तम शिष्यका लक्षण यों लिखा है- 

वाड मततः कायवसुमिगुर्शुअपणेरतः । एतादशगुणोपेत' शिष्ये। भवति नारद ! 
देवताचास्यैशुश्रषां मनोवाक्‌का यकम्मेमिः । शुद्रभावों महोत्साहो बोडा शिष्य इतिमतः ॥ 

भ््थं वचन, मन, काया, धन श्ष्यादिसे जो गुरुकी सेवामें रुदा तत्पर रहे, देवता, 
आचायकी सेवा मन, वचन, कर्मसे करता रहे, शुद्धभावसे और परमउत्साहसे रहवर गुु 
वचनोंका समभनेवाला हो, वही इन शुभ गुणोंसे सम्पन्न उत्तम शिष्य कहलाता है। पद्ो- 
त्त खण्डके श्रध्याय२५में लिखा है कि- “शासने स्थिखृत्तिश्य शिष्य. सक्धिरुदाहतः । 
एवं लक्तणसेयुक्त शिष्य सवेगुणान्वितम्‌ । भ्रध्यापयेद्रिधानेन मन्त्ररत्ममरुत्तमम्‌ ॥ 

अर्थ-जो शिष्य गुरुके शासनके समय स्थिर इत्तिका हो । गुरकी किछक्रियोंकरो 
आशीर्वाद समभताहुआ मोन रहकर हाथ बांधे रृपाभरे गुरुनेतोके सामने खडारहे । ऐशों 
को सच्चे शिष्योि उदाहरण दियागया है । गुरको चाहिये, कि इन लक्षणोंसे युक्त शिष्य 
के हृदयमें मन्तरूप रत्नकों विधानके साथ रखदेवे । 

अब निहष्ट शिष्यके लक्षण वर्णन कियेणाते है-अगस्तसहितामें लिखा है । 

अलसा मलिन' क्लिज्ना$ दम्मिकाः रुपणा स्तथा । द्रिद्रा रोगिमो रुश रागिणो भोगलालसा। 
छ.सया मत्सरग्रस्तास्तया परुषवादिन । अन्यायोपाज्जितवना परदारारताश्गे । अध्वताश्वये 
कष्टइत्तयः पिशुना: खलः । दह्दाशिन. क्ररवेश्ट दुरात्मनश्व निन्दिता, ! इत्येवमादयो्प्यन्ये 
पःपिषाः पुरुषाधमाः । एवं भृताः परित्यम्याः रिष्यत्वेनोपकल्पिताः ॥ 

अर्थ -- आलसी, मलीन, छिल्न,दम्मकरनेवाला, उपण, दरिदर, रोगी, रुथस्वभाव,रागी, 
भोगकीलालसा रखनेवाला, परायेकी निनन्‍्दाकरनेवाला, मत्सरसे भराइआ, कद्धभादी, भन्या 
यसे धन उपाजेन करने वाला, परख्चिगामी, अश्वत, कश्से वृत्तिकरनेवाला, लोलुप,खल,बहु 
भोजन करनेवाला, जर-रवभाव, टृष्टात्मा और नो शुभ क्मींसे निन्दित्टो। ये सब दथा भ- 
प्यप्रवारके जो पार्पष्भोर %थघमहै देतो त्याज्य है। एकवारगी रिष्यत्वके योग्य नहींहैं । 


३० श्रीमद्रगवद्गीता । [ अश्या० १ 


मम लय न कक 
शलत्र॒का काम है। यह उत्तम शिष्य नहीं अधम शिष्योंमें इसकी गख॒- 
ना करनी चाहिये और ऐसे शिष्यसे घृणा करनी चाहिये । 


राजा दुयोधन दोणके प्रति यह कहता है, कि हेआचास्य ! था 
पके जिसने शिष्य इस रणभूमिमं आपकी ओर हैं, सब आपके शुभचि- 
न्‍्तक, आपके साथ प्राणदेनेवाले, उत्तम शिष्य हैं ओर आपके जितने 
शिष्य णण्डवों की ओर आखड़े हैं, वेसव आपके प्राखघातक हैं, तिन- 
सें घुष्युन्न मुख्य है! क्योंकि आपके मारनेही का संबरूप करके इसके 
पिता “हुपद”” ने पुत्रेष्ियज्ञ कवाकर इसको उत्तम किया है। इसकारण 
यह धृष्टयम्न गुरुहन्ता उसज्न हुआ है । 


है गुरो | इनसव मेरी बातों को आप विचार कर देखसेत्रे | यदि 
राजा दूपदका पुत्र जो आपका शिष्य है, बुडिमान होता ओर गुरुभ- 
क्त होता तो जिस रणमें आप उसके गुरु रये उपत्तित हुए हैं आएकी 
सेदामें आकर परस्पर मेल करने की सम्मति करता, पर ऐसा न करके 
आपसे युद्ध करनेके लिये पाण्डवोंकी सेनाकी व्यूहकीरचना कैसी गंभी- 
रता के साथ करदी है १ जिप्तके देखनेसे ऐसा जानपडताहै माझ्नो सम्पृर्त 
स्थवीमएडलके पदत एकच्र होफ़र हमलोगों के मज्तक की ओर उठे 
चले आरहे हैं। यदि आप यों कहें, कि यह मेरा शिष्य है, यह मुझसे 
क्या लड़ेगा ? मेरे समान बलवान नहीं है और वाणविद्यामें तो मैं इसफा 
सुरुही हूं, सुकको भय क्‍्याहे ? तो हेआचास्थ! आप इसको निशल न 
ससभे । इसके सहायताके निमित्त बड़े-बड़े वीर आकर इस रण भृमि में 


उपा 


उपस्थित हैं, जिनका नाम में आपको सुनाता हूं। सुनिये, ॥ ३ ॥ 


| 


रँ 


श्लो० ४,५,६॥ ओमइगवह्ीता । ३१ 





मृ०-अत्र शूरा महेष्वासा सीमाज्जुनसमा युधि। 
सुयुधानो विशदश्च वपदश्च महारथ: ॥ 
धृष्टकेतुश्चेकितान: काशीराजश्व वीस्यैवान । 
पुशुजित-कुन्तीभाजश्र शेब्यश्च नरपुगव: । 
सुवामन्युश्व विक्रान्त उत्तमोजाश्च वीय्यवात । 
सौमढ़रो द्रोपदेयाश्य सब्बे एव महारथा:॥९, ४, ६॥ 
पृदच्छेद:-- अन्र  अस्यां प्रतिपक्षभूतायां सेनयाम्‌ । ) 
थुधि ( युडे | युडक्रीडायाम्‌ ) भीसाजुनसभा; (मीमा्जुनाय्यां सवे 
संप्रतिपन्नदीर्याग्यां तुल्या: ) महेष्वासा: ( महान्त इच्चासा: घनूंषि ये- 
षांते। प्रसैन्यविद्रादशकुशला;। ) शुरा। ( रूयम्‌ भीख: | शख्रास्र- 
कुशलाः. ) भहाश्थः ( एकोदशसहाख्राणि योधयेत्‌ सैब महारथः । 
महान रथो यस्य सः ) युचुधानः (सात्यकि:। श्रीकृष्णस्य सारथिः) च 
( तथा ) विशटः ( विराटदेशाधिप: ) च ( तथा ) हुपदः (पांचा- 
लदेशाधिप: ) च्‌ ( घटोत्कचादयः ) वीय्यवान ( वीय्य॑ पराक्रम: 
वबिद्यते यस्य सः | महान पराक्रमयुक्त:) धृष्टकेतु:। ( धृष्टयुम्नस्यसुतः ) 
चेकितानः ( यादवानां नुपविशेषः ) काशीराजः ( वाराणस्यां प्रसिद्ध 
नरेश: ) नरपड्रवः ( नराणामध्ये श्रप: ) पुरुजित्‌॥ (अजुनमातुल;) 


कहते है ” ॥ 
+ घुष्युम्नः सुतस्तस्य ( ट्रंपदश्य ) धृषठे तुश्धततखुत. । ( हरिविश अ० २३ ) 
» पुरुजितकुन्तिमोजश्व मातुजी सब्यताचिन. । ( भारत क० अ० ६) 


३२ श्रीमठ्गवद्गीता । अध्या० १ 





च ( तथा ) कुन्तीमोज: ( अजुनस्यमातुल: ) च ( तथा ) शेब्य' 
( उशीनरराजात्मज शिविगोओरसन्ननरेशजिशिष: >च (तथा) विक्रान्त: 
( शूराणांसिह: ) युवालन्यु: ( उचमोजानुप्स्यश्राता ) च्‌ ( तथा ) 
वीस्थेवान्‌ ( महान्‌ पराक्रमयुकः ) उत्तमोजा:(युधामन्योऔता) सो- 
भद्रः (सुभद्रापुत्नोषभिमन्यु: )द्रोयदेया: (द्ोपदीपुत्रा: प्रतिबिध्यादय:पंच) 
स्व (सकला:) एवं (निश्रयेन) महारथा; (दशासहस्रानवीरानजयेदिति- 
महारथः ते महारथा: ) 8, ५, ६, ॥ 

एदाथे.--. (अन्न) यहां (दथि) युडमे (स्रीसाज्जुनसभा: ) भीम 
ओर अजुनके समान ( सहेप्वाला:) वढे-बडे वीर घनुधर (शूराः ) 
युद्ध करते समय वडे-बडे योडाओंके दलको रोकनेवाले एकत्र हैं । वे 
कोन कोन हैं ? सो हे गुरो! सुनो! (महारथ:) महारथी अर्थात्‌ दृश- 
सहख्र वीरोंके साथ युडकरनेदाला (युयुघानः) अकेला एक यदुवंशी 
वीर युयुघान है, जिसे सात्यकीकहते हैं। (व) और (विशट:) विराट 
देशका प्रसिडनरेश है (च) फिर (छुपद:) पांचाले देशका राजा द्रपद 
भी है (वीयबान्‌ ) बहुतवडे पराक्रमी वीर (ध्ष्कतु:) धृष्केतु, (चेकि- 

तानः) चेकितान (काशीराजऔर काशीराजमी हें । फिर (नरपुंगव:) 

नरोंम अरठ (पुरुजित्‌) राजा पुरुजित्‌ (च) और (कुन्तिभाज:) राजा 

कुन्तिभोज, (च) आर (शब्यः) राजा शेब्य सी हैं। (नव) फिर (वि- 

क्रान्तः) धूरोम सिंह (युधामन्यु:) युधामन्यु नामका नरेश सी है (च) 

फेर (वीज्थेबान) बहुत बडा पराक्तमी (उत्तमौजा)) उत्तमौजा नाम 

7 दौर हैं। (च) इनसे अतिरिक्त (सोसद्:) सुभद्राक पुत्र अमिमल्यु 

भा हू । तथा (ड्ोपदेया:) द्रॉपदीके प्रतिविन्ध्यादि यों पुत्र भी हैं । 


+- 


ब््‌ 


श्लो० ॥9॥५॥६॥ श्रीमह्गगवद्ीता ३६ 


ये ( स्वेणव ) सबके सब निश्रय कर ( सहारथाः ) महारथी हैं, जो 
अकेला दस-दस सहस्र वीरोंके सामनेस मुंह मोड नहीं सकते, वरु 
उन्हें जीत सकते हैं। हे गुरो | जिन-जिनके नाम मैंने सुनाये वे सब 
इस पाणडवकी सेनाके मुखिया महारथी हैं ॥ 8४ ॥ ५॥ ६ ॥ 

भावार्थ:- पहले दुर्योधनने पूर्व श्लोक में केवल “ धृप्टबु- 
म्नः? का नाम लेकर द्रोणाचाय्य को उनकी मुत्युका स्वरूप दिखलाया, 
पर उसके मनमें यह सन्देह हुआ, कि कदाचित्‌ द्रोणाचाय्थ इस युद्ध- 
विद्याके वहुत बडे थाचाय्य होने के कारण अकेला इस धुष्टयुम्न को 
अत्यन्त निषल तथा अपना शिष्य जान निश्चिन्त होरहे हैं। इसलिये 
अब अन्य बडे वडे वीरोंका नाम लेकर इनको भयभीत करदेना अत्यन्त 
आवश्यकीय है । इसी अभिप्रायसे फिर कहता है, कि|[अन्न शूरा म- 
हेष्यासा भीमार्जुनसमा युधि] इस रणभूमिमें पाणडवोंके दलकी 
ओर बडे-बडे पराक्रमी वीर हैं; अर्थात्‌ ऐसे-ऐसे “महेष्वासा:! महान वा- 
णोंके क्षेषण करनेमें परमकुशल प्रतिपत्षी दलमें हैं जो भीम और अजु- 
न के समान युद्कलामें परम प्रवीण हैं । 

प्रक्ष- दुर्योधन कैसे जानताथा, कि भीम ओर अज्जुन ही इस 
स्णभूमिम सवोंसे श्रेष्ठ वीर हैं ! 

उत्तर-- यह दुर्योधन जब आचाय्य द्रोण के समीप जाकर दे- 
श॒ देशान्तरके राजकुमारों ओर पाणडवोंके साथ युद्धविद्या सीखताथा, 

# “ इष ” कहते है बाणकी और 'अस' थातुका “एएणएूृउज्चग कहते है बाणको और अतः थातुका अर्थ क्षेपण अर्थात्‌ फेकना है। 

इसलिये जिसके द्वारा वाण फेंकेजावें उसे कहिये 'रृवासः अर्थात्‌ धठुष। सो धलुष है महान्‌ 
जिपका उसप्ते कहिये महेखास्त/ अर्थात्‌ जो विशाल धठपका वारण करनेवाला है ॥ 


३४ श्रीमद्भंगवढ़ीता । [ अध्या० है 
मा पक 
तब कभी “कभी आचाय्थ परीक्षा लेनेके तातप्यसे सब शैजकुमारेंम 
परसर मछुयुद कराया करते थे। इससे दुर्यावन जानताथा, कि येही 
दोनों सोम अधिक बलवान हैं । पक्की वेधनेके समय सी अजुन- 
ने ही बेधन किया था। द्रौपदीके स्वयंवरम सी अजुन ही मत्स्य बे- 
घकर द्रौपदी को जीत लाया था | इसलिये दुर्योधनको विश्वास था, 
कि अजुन वीर शिरोमणि है । फ़िर भीमको सी जो इसने श्रेष्ठ वीर 
कहा इसका कारण यह था, कि गुरुके पास परीक्षाके समय गदा- 
युद्मे यह स्वय भीमसे हारजाया करता था। इससे अतिरिक्त राजा विराट 
के गउओं को घेर लेनेके समय अर्जुनने युद्ध करके दुर्याधनादि सब कोरवों 
को अकेलाही पानी-पानी करदिया था ६ सारी कोरव सेना त्राहि-त्राहि करने- 
लगी थी। गुरु द्रोणको अजुनने वाणोंसे ढंकदिया था । दुर्योधनके सु- 
कुटके दो टुकंड दःडाले थे। सारी कोरव सैन्योंके कपडों को छीन लिया था| 
इन सत्र प्रकारकी वीरतासे दुर्योधन जानता है, कि पांव-दलमें सीम और 
अजुन के समान कोई वीर नहींहे । मुख्य अमीग्राय यह है,कि दुर्योधन 
ओर द्ोणाचार्य्य दोनो अजजुनके और भीमके वलको भलीसांति जानतेहं 
इसीकारण दुर्याधन दोश को यों समका रहा है, कि हे आचाय्ये! आप 
वाणविद्याम विशारद होनेके कारण ऐसा समक असावधान नरहें, कि 
ृष्टयुप्न मेरा क्या करलेगा ? वर इस वातका सदा विचार करते रहें, 
कि यह धृप्टयुन्न इनहीं योडाओंकी सहायतासे आपके संग युद्धकरेगा । 

अब में आपको अन्य वीरोंका नाम भी सुना देता हूँ। सुनिये! 


(अजुधानों विशट्श्च वचदश्च मद्दार्थ: ] वह से 
यु रटडव टुपदश्च सहारथ; ] वह देखिये सबसे 


श्नो० ॥४॥५॥६॥ शीमद्रगवद्ीता । श्प्‌ 


जज पक 7 स 0२ हक बह हक + 5८728 कल निन नि द ५६7 
आगे, जो सुयुधान नामका वीर है, जिसे सात्यकी भी कहते हैं, 
यह वृष्णीवंशी“सत्यकका” पुत्र श्रीकृष्णका सारथी है, जो प्राणान्त तक 
पीठ दिखाने वाला नहीं हैं| इसकी मार तथा वाणों के घाव अप्तहय 
हैं। अकेला व्यूहोंके भीतर घुसकर युद्ध करने वाला है| इसी कारण 
इस सात्यकीका दूसरा नाम युयुधान करके प्रसिद्ध हुआ है। वह ली 
जिये! दूसग विशाट आपके सम्मुख खडा है, जो अजुनका निज समघी 
है, जिसकी कन्या उच्तरा अभिमस्युसे व्याही गयी है | भला अजुनके 
लिये अपनी जान देनेसे क्‍या यह मुह मोड सकता है ? कदापिनहीं ! 
तीसरा वह जो लाल-लाल विशाल आंख निकाले आपकी ओर घु- 
डककर ताकरहा है, वही राजा दृपद* है, जो आपका परम वैरी है | 
यह पाण्डवों का श्वसुर है। हे आचार्य्य | ये तीनों महार्थी होकर 

पायडवीय सेनाके आगे अडे खडे हैं । 

लीजिये और सुनिये ! [धृष्टकेतुश्चेकितान: काशीराज- 
शव वीय्थेवान] धृष्केतु, चेकितान और काशीराज ये तीनों भी 
बडे वीय्येवान हैं | युद्ध विजय करनेकी जिनकी महान कलायें सवे 
बीरों पर विदित है | इन तीनों में वह जो आपके वेरी घृष्टयुम्नका पुत्र 
धृष्टकेतु+ है, उसेझ्ञाप छोटा नसममिये । यह आगकी पलीताके समान 
काज करनेवाला और रणवीर है। फिर वह जोदूसरां चिकितान राजा 
+ “हुए कहिये इच्तको चोर “पद” कहिये चिन्हको । तो जिसकी ध्वजामें वृक्षका 

चिन्हहों उसे द्रपदः कहते हैं। हु 
+थूष” कहिंगे मयावह्कों ौर केतु! करिये ध्वनाको। सो जिसकी ध्वना शत्ञभोके 


भगदायकहो उसे कहिये 'थुष्केतुः ॥ 


३६ श्रीमद्भगवद्गीता । अध्या० ९ 
कट कट लडकी 
का पुत्र चेकितान है वहमी इसकी वरावरीका है । वलमें इससे रत्ती 
मात्र भी कम नहीं हैं। काशीराज भी पाणडवोंका सम्बन्धी होने 
के कारण अपनी सारी युडकला काम में लानेसे न रुकेगा । ये तीनों 

एक से एक वीस्येबान हैं। 

लीजीये ओर देखिये | इस रणमें [पुरुजितकुन्तिमोजश्च 
शेब्यश्च नरपुंगवः] नरपुंगव अर्थात्‌ नरोंमें श्रष्ण जो पुरुजित्‌ 
कुन्ती-भोज ओर शेब्य हैं, इन तीनोंमें दो अज़ुनके मामा हैं । ओर 
तीछतरा शेैब्य उशीनर-महाराज के प्रसिद पुत्र राजा शिबि के गोत्र 
में है । इसी कारण इसका शेब्य नाम है । ये तीनो पाण्डवों की 
सेना के महारथी भी हें । 


इससे अतिरीक्त अन्यान्य वीर भीहें, जिनका नाम भी सुनाता हू।- 
सुनिये ! [युधामन्युश्च विक्रान्त उत्तमोजाश्व वीयवान ]वि 
क्रान्त अर्थात्‌ महापराक्रमी जो पांचालदेशका राजा युधामन्थु* और 
महाशूर रणघीर उत्तमोजा+ ये दोनों मी हैं । ये दोनों पररपर सगे 
भाई हैं ।इनोंने पाणडवोंके लिये अपनी-अपनी सारी सेना इस रणभूमि 
में लाकर खडी करदी है | यदि आप ऐसे कहें, कि ये सबके सब ऐसे, 
वैसे वीर केवल पाशडवों को अपनपौ दिखलानेके लिये रणमें आगये 
हैं, पर जब मेरे शत््रोंते इनको सामना पडेगा तब सबके सव ऐसे- 


६ मम्रत्युए कहते द्बै 


क्रीवको सो युद्धमें नो क्रोबकरके वीरोंकी पानी-पानी करंदे 
उस्ते कहिये “ युधामन्यु ? 


+ “ओजप्त”नाम बल कांहे, सो उत्तर बल हो जिसको उसे कहिये “उत्तमैजा? | 


छो० ॥४॥५॥ शा श्रीमद्भगवद्गीता । ३७ 


भाग जावेंगे जैसे घोर मंकावात ( अंधड भक्कड तूफान ) से मेष- 
मण्डल इधर उधर तितर वितर होकर विलाजाते हैं। सो हेगुरो | झा- 
प ऐसा कदापि न अनुमान करें। ये सबके सब पाणडवोंके लिये प्राण- 
दान देवेंगे, पर रण छोडकर नहीं भागेंगे।क्योंकि ये बडे पराकरमीहैं । 
इतनेही नहीं वरु जो इनके अपने रुधिरके संगी वीर हैं उनके नामभी सुनिये! 
(सोभदो दोपदेयाश्व सब्वे एवमहारथा:) सोमद्व जो सुभदाका 
पुत्रअभिमन्यु ?? अर्जुनका परमप्रिय पुत्र तथा क्ृष्णचन्द्का अपना 
प्यारा भानजा है, यद्यपि बालक है, पर युडकलामें परम प्रवीण है। सब 
पृकारके व्यूहोंको तोडकर घुसजानेमं तो यह एकही निकला है। भने- 
कानेक वीरोंको नाकोंद्म करदेताहै। फिर इस रणमें द्ोपदेया'“ जो 
दोपदीके पांचोंपुत्र पूतिविन्ध्यादि नाम करके हैं वेभी सेनाके पृष्ठभागमें 
स्थित हैं । ये सबके सव जिनके नाम मैने गिनाये, महारथी हैं।इसकारण 
इनकी सेना गंभीर और दुढ व्यूहोंके साथ ऐसी रचीहुईं देखपडतीहै, कि 
यदि काल भी अपना कटक लेकर इनके सन्मुख आवे तो वे उसेभी जीत 
लेवेंगे ॥ 8 ॥ ५ ॥ ६ ॥ 
इतना कहते-कहते दुर्योधन मनहीमन विचारनेलगा, कि 
श्राचाय्य ऐसी आज्ञा न देदेवे, कि जब तुम सेनाको देख डरतेहो तो पा 
गडवोंको आधा राज्य देकर सन्धि करलो ! युद्धका वरखेडा उठादो ! 
इसलिये आचार्य्यके चित्तकी यह शंका मिटादेनेके तालय्यंसे कट अपनी 
सेनाकी स्तुति करने लगगया | ओर अपने वीरोंके नाम विलग-विलग 
» द्रौपदेयाः--द्नौपदीके पांचों पुत्रोंके नाम-युधिष्टिसे 'प्रतिविन्ध्य|। भीमसेनसे 'सूत- 
सोम” । अशैनसे 'अतकम्मी/। नकुलसे “शतानीकः । सहदेव से अतासन । 


च्च्प शीमद्भगवद्गीता भ्रध्या० १ 





दिखाकर कहने लगा, कि हे गुरों! अब जो अपने दलके महारथीशहें 
उनके नाम सुनिये ! 


मु०--अस्माक तु विशिष्टा ये तान्निबोध दिजोत्तम | 
नायका मम सेन्यस्य सन्नार्थ तान्डवीमिते ॥७॥ 
पृदछेदः--हिजोत्तम (हे दिजकुलशिरोमणि ! वाह्मणानाम॒त्तम : 
आचाय्ये!) अस्माकम (अस्मदीयसेनाया) तु ( निश्चयेन ) ये विशिष्टा: 
(अरप्ठाः । सर्वेग्य; समुत्कषेयुष:) तान्‌ (मयोच्यमानान) निवोध! (बुड- 
यर्र| निश्रयेनावधारय ! जानीहि!) समर (सदीय | मामकीन ) सेन्यरय 
(कटकस्य) नायकाः (सुख्या: । नेतार:) तान्‌ (वीरान )संज्ञार्थम्‌ (सम्य- 
ग्जञानाथम्‌ । असंख्येपुमध्ये कतिचिन्नामम्िगुहीत्वा परीशिप्टानुपलक्षयि- 
तुम्‌ ) ते (तुम्यम्‌ )ब्रवीसि(ज्ञापयामि | वच्मि ) ॥ ७ ॥| 
पदार्थ:-(द्विजोचम!) हे बाह्मगणोमे श्रेष्ठ मेरे आचार्य! (अस्माकम) हम 
लोगोंके (तु) भी तो (ये) जितने (विशिष्टा:)श्रेष्ठ बीर हैं (ताऩू) तिनको 
( निबोध ! ) जानलो ! (मम) मेरी (सैन्यस्थ) सेनाके (नावकाः) 
जितने बडे बडे मुखिया योडा हैं (तान ) तिन बीरोंको ( ले ) तुन्होरे 
32 3वीव 3 पर कप 2 40 4 34044 0 000 80 8 कक 8 8.8 
* महारथी--एकोद्शसहसाणि योधयरेदरतु धन्विनाम्‌ । शब्धशाखप्रवीणश्थ महा- 
रथः इतिस्पृत ॥अमितान्योवयेद्रस्तु सम्पोक्तोडतिरथस्तु स' । रथस्त्वेकेन यो योडा तन्‍्न्यूनो 
अपेस्थस्पृत ॥ अर्थ-जो अकेला दससहस्त घतुषधारी वीरोंके साथ युडधकरे अथवा दुससहस 
वीर जिसकी भाज्ञामेहों तथा शत्रविद्यामें और शास्रमें जो विशारद हो उसे 'महारथी” कहते है। 
जो अमल्य घद॒वोरियोके साथ युद्धकरे भथवा असंख्य थह॒धौरी वीर जिसको भ्ाज्ञामे रखेजावें 
उसे “अक्तियिः कहते हैं। जो एकही शूरवीरसे युद्धकरे उसे रथी कहतेंहैं। जो इससेमीकम 


चल रखताहो उसे 'अवैर्थी! कहते हैं । युद्धों ( महारथी, अतिरथी, रथी, ओर 
अर्धरथी) येही चारपकारके रथी होते हैं ॥ न्‍ 


श्लो० ७ श्रीमद्गवद्गीता | ३६ 


( संज्ञाथम्‌ ) सम्यक्प्कार से जानलेनेके लिये ( ब्रवीमि ) मैं विलग 
विलग नाम लेकर कहता हूँ ॥ ७ ॥ 
भावार्थ:-- यह दुर्याधन वचनके बोलनेमें वडा चतुर है । 
यहां यद्यपि इसके मनमें पाणडवोंके वीरोंको देख भय उत्न्नहो आयाहै 
तथापि उसे छिपालेनेके अ्रयोजनसे इसने इस ःछोकम “तु” शब्दका 
प्रयोग कियाहै। तालय्थ यह, कि आचार्य्य मेरेको डराहुआ जान सन्बिकी 
आज्ञा न देदें | इसलिये अपने कटकके वीरोंका नाम थाचार्य्यको जना 
देनेके लिये विलग-विलग कर कहताहै, कि [अस्मार्क तु विशिष्ट 
ये तन्निवोध|दिजोत्तम!] हेह्िजोत्तम! बाह्मणों में श्रेष्ठ भेरे आचाय्थ! 
हमलोगोंके कटकमें भी तो सेनाके बडे-बडे श्रेष्ठ नायक हैं। उन्हें भी 
तो थाप जान लीजिये । भाप ऐसा न विचारें, कि पाणडवोंकी ही सेना 
में बडे-बडे वीर इबडे हुए हैं। नहीं ! नहीं !! उन बीरोंसे भी अधिक 
बलवान मेरे कटकके नायक गण हैं। 
प्रक्ष---यहां दुर्योधन ने इस रणसूमिम दोणाचाय्थे को 
वीरीत्तम न कहकर डिजोचम्‌ क्‍यों कहा १ यज्ञादि तथा धम्मोपदेशादि 
के समय तो “ डिजोचम” कहकर सम्बोधन करना उचित है, पर ऐसे 
घोर सग्रामके समय “डिजोत्तम” कहकर स्तुतिकरनेका क्या प्रयोजन है ! 
उत्तर-दुग्योधन मीवरका कृरखभाव महामलीन है। उसने 
धूर्तीता करके दो अमिपरायोसे यह शब्द उच्चारण कियाहै। प्रथमतो यह, 
कि छिजोत्तम शब्द्स अपनी स्तुति सुनकर यह हषपूवक पूर्ण उत्साहके 
साथ मेरेलिये युद्ध करेंगे। दूसरी वात यहहै, कि रणके समय हिजोचम कहना 
रतुतिषुख निन्‍दा मीहे । अर्थात दुर्योधन आचाय्थ को यहभी जता रहाहै 


हु ओीमद्भगवद्वीवा 580, 


2 मम सनक 
कि यच्पी तुम धनुविद्या विशारद हो, पर जाति से तो तुम ब्राह्मण 
ही हो। ब्राह्मण तो ख॒भाविक डरपोक होते हैं । रणसे सदा भाग 
जाया करते हैं । यदि तुममी इनकी सेना से डरकर अथवा अज्जुन 
को अपना परम शिष्य समझकर उनकी ओर होने की चेप्टा करोगे, तो 
जानलो ! कि हममारें कठकके वीर तुम्हारी जान न छोडेंगे । क्योंकि 
भीष्मादि बड़े-बड़े कट्टर औ प्रबल योडा मेरी ओर हैं । इसी घूर्तेतासे 
रणभूमिमें दिजोत्तम& पदसे द्रोणको पुकारता हे। 

अब कहता है, कि [ नायका मम सेन्यस्य संज्ञार्थ तान- 
ब्रवीमिते] हे आचार्य्य ! में अपनी सेनाके नायकोंका नाम आपके 
बोध निमित्त सुनाता हूं। सुनो ! 
तुम इन संब वीरोंको प्रथमसे ही जानते हो! तथापि संभव है, 
कि दो एक को तुम विस्मरण करगये होगे। इसी कारण में चाहता हूं, 
कि वे सव के सब तुम्होरे ध्यानमें आजाबेँं और तुमको भी इन 
सवों की सहायता से युद्ध सम्पादनमें अधिक परिश्रम ने हो। क्योंकि 
पाशडवोंकी सेनाके वीरोंसे ये किसी प्रकार न्‍्यून नहीं हैं । तथा अल्- 
न्‍त कठोर च्यूहों में निःशक पिल पडने वाले हैं। जब-जब तुम अपने 
प्रबल प्रतापको दिखातेहुए शत्रुओंकी सेनाको मार भगाना आरंभ करोगे 
अथया शत्रुओंकी सेना प्रवल हेकर तुमको घेरलेनेकी चेष्टा करेगी तब 
तब ये तुम्हारी सहायताकरेंगे। हे देवा अबम उनकानाम सुनाताहूं।सुनो ! 


& प'हिजोन्तभेति & हिजोन्तमेति विशेषणनाचाय्य स्तुबन्स्वकार्य्य तदाभियस्य सम्पादयति कह पे हि स्वुवन्स्वकार्य्य तदामिमुख्य सम्पादयति। दोश्च पक्ते हि- 
जोत्तमेति माह्मणात्वात्तावद्रुढकुशलत्व तेन त्वयि 'विमुखे+पि भीष्म प्रभृतीनां -्षन्रिय 
प्रव॒र॒ाणां सत्तवाज्नास्माक महति क्षितिरित्य4+ (मधुसूदनः) 


श्नो० ८ श्रीमह्गगवद्ीता ४१ 


यू ०--मवान्‌ मीष्मश्च कशेश्व कृपश्च समितिजयः । 
अस्वत्थामा विकशश्च सोमदत्तिस्तथेव च ॥८ा॥। 
पदच्छेद:-भवान्‌ ) लम्‌ ) च ( तथा ) भीष्म: ( कुरुबे- 
शशिरोमणि शान्तनुपृत्र: ) च ( तथा ) कशेः ( कुत्त्याःकन्याव- 
स्थायां सूर्य्याज्जात: प्रसिडवीर: ) समितिजय; ( समिति संग्राम 
जयतीति यः ) कृप: ( कृपाचाय्थ: ) व (तथा) प्श्वत्यामा (द्वो- 
णपुब: ) थे (तथा) विकरण ( स्वश्नाता कनीयान्‌ ) तथा, एव, चल, 
सोसदत्ति: ( सोमदतस्य पुत्र: अेएल्ात्‌ भूरिश्रवा: ) ॥ ८॥ 
पदाथ:-हुर्याधघन कहता है, कि मेरी और सबसे प्रथन तो 
( भवान्‌ ) आप मेरे आचाय्ये हैं ( च) और ( भीष्छः ) मेरे पि: 
तामह सीप्स हैं (व) ओर (समितिजथः) युद्धको सदा विजय करने 
वाले ( कृषः ) कृपाचाय्थ जी महाराज हैं ( च ) और (अश्वत्था- 
मा) आपके प्रिय पुथ्ध अश्वथामा हैं । ( च )और (घिकणः ) मेरा 
छोटा भाई विरकर्ण है (व) और ( तथाएवं ) इसी प्रकार (सोमद- 
शिः ) चब्द्रवेशी राजा सोमदत्तका पुत्र सोमदत्ति, जिस श्रेष्ठता 
के कारण '“भूरिश्रवा” के नामसे भी पुकारते हैं, उपस्थित है ॥ ८ ॥ 
भावा्ः-थब दुर्योधन अपने दलके महारथियोंका नाम ढ्वो- 
खाचार्य्यके प्रति कथन करता हुआ उनके उत्साह बढानेके ताटस्थेस 
कहता है, कि [ भवान्‌ मीष्मश्च करशम्च कृपस्च समि्ति- 
जय:] हे भगवन ! सबसे पहले तो आप मेरे परम रक्षक स्वयम्‌ उप- 
स्थित हैं, जिसका सामना करने वाला कोई नहीं है। क्योंकि आपतो 


४२ श्रीमद्धगवद्गीता अध्या० ! 


3 थक पके 
साज्ञात्‌ धरुवेंदके अवतार ही हैं | यह शख्विद्या तो सदा दासी के 
समान आपकी सेवामें खडी रहती है। इसलिय आपके ऐसे धनुविद्या वि- 
शारदके आश्रय, मुझको युधिष्टिकी सेनाका तनक सी मय नहीं है। 
जिस दल्ममें आप होंगे उसका सदा जय है।यह मेरे मनमें निश्चयहे । 
पश्चात्‌ वह देखिये! मेरे सवे प्रकार सहायक वीरशिरोमणि बालबहा 
चारी “भीष्म पितामह” भी उपस्थित हैं, जिनकी युद्ध कला संसारमें 
प्रसिद्द है । ये शत्रु रूप गज समूहके ग्रास करजानेंके लिये सिंहके 
समान हैं, जिनके धनुपके टंकारकी ध्वनि सात्रसे हृपस्मणियोकि 
गरम पात होजाते हैं। फिर वह देखिये। संवप्रकारके शखले सुसज्जित 
जो अपने रथ के सम्मुख खडा है, वीर करण है, जिसकी वीरता कौन 
नहीं जानता | यह मेरा परम प्रिय मित्र है। यद्यपि यह अपनी माता 
कुग्तीक मुख से सुन चुका हे, कि वह कुन्तीका-ही पुत्र है, तथापि 
अपने सहोदर आता पाणडवोंकी सहायता न करके मेरे लिये प्राण देदेने 
को इस युद्ध में आन पहुंचा है। फिर देखिये | कृपाचाय्यज्ञी महा- 
राज रथके ऊपर किस वीरतासे वीरासन लगाये बेठेहुए हैं! यह गौत- 
नंशर्म शरहतऋषिके पुत्र हैं। मेरे पितामह महाराज शान्लजुने 
दचपनमें बडी कृपासे इनका लालन पालन किया था। इस कारण 
ये कप” नाम करके प्रसिद्ध हुए। इनोंने भी जीवन पर्य्यन्त बह्मचारी 
रहकर घनुविचयामें बडी प्रबीणता पाप्त की | हमारे पितामह * मीप्स ? 
ने इनको भी हम कोर्वों और पाण्डवोंको घनुर्वेद पढानेकेलिय नियुक्त 

कदियाथा । यह “ समितिजय ” इसकारण कहे जाते हैं,कि स- 
निति जो युद्ध तिसे सदा जय करने बाले हैं । संग्रानों में पराजयको 
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पैरों के तले दवाये हुए जय का टीका अपने मस्तक पर लगाने- 
वाले हैं | ये तो अश्वत्थामा के मामाही हैं | 

दुर्योधन बडी चतुराई के साथ अपनी धूर्तता अपनी कक्षा 
( वगृल) में दाबे हुए ऊपरसे हितकी बातें करता हुआ कहता है, कि 
हे आचार्य ! झोरसी सुनिये [ अध्यत्थामा विकर्णीश्व सोम- 
वत्तिस्तेथवच ] वह देखिये आपके पाणोंके प्योरे, नेत्रोके तारे, 
मेरे परम ढुलरे मित्र अश्वत्थामा जी भी आकर उपस्थित हुए हैं । 
यहसी समितिजय* कहलाते हैं । ये इस प्रकारके पिताभक्त हैं, कि 
अपना पूण देकर केवल आपकी रक्ता करने के तालय्य से यहां आ- 
न पहुंचे हैं। 

यहां तक नाम लेकर दुर्याधनने द्रोणाच्येके प्रति अपने सन 
का यह भाव दिखलाया, कि है आचाय्य | ये जो भीष्म, कर, कृपा- 
चाय्य ओर अभ्वत्यामा हैं ये चारों युद्धमें विशेष कर आपकी ही 
सहायता करेंगे | क्‍योंकि येही चारों आपके शुभचिन्तक हैं । मेरे 
पितामह महाराज 'भसीष्म? ने आपको धनुविद्या विशारद जानकर हम लो- 
गोंका आचाय्य नियुक्त किया था, इसकारण उनकी आन्तरिक इच्छा" 
यह है, कि इन उपस्थित वीर नरेशोंके बीच आप युडकलामे अग्रसर 
कहलावें। इसलिय वे भी आपहीकी सहायता करेंगे। “कर्ण! आपका परम 
प्रिय शिष्य है, इसको अज्जुनसे किसी प्रकार न्‍्यून नहीं माने | इसे 

+ मव्यमणिन्यायैनोमयत्र सम्बध्यते । ( भाष्योत्कर्पदीपिका )। अर्थात्‌ 


जैसे एक मणे दो मंगोके मध्य दोनों की शोभाकी इंड्धि करता है, झीप्रकार यह 
'समितिजयः पद रुपाचाय्ये' और 'अश्त्थामा” दोनोंका विशेषण है। 
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अर्जुनसे सनातनी बैर है। क्योंकि द्रौपदीके स्वयस्वर्सें जब यह कर्ण 
सत्य वेघनकी उठा था,तव द्रोपदीने “न वस्यासि सृतएलम ” 
मैं सुतके पुबको नहीं वरूंगी, ऐसे कडुवे शब्दोंस इसका अपमान करके 
इसे मत्स्यवेघनसे रोकदिया था। तहां अजुनने कट उठकर मत्स्यका वेधन 
कर द्रौपदीको वरलिया, तवहीसे इस कर्णकी पाणडवों से बेर है। इस- 
लिये आपहीकी सहायता करनेहीके प्योजनसे यह प्रसिद्ध वीर, वास 

हाथम लिय खड़ा है। 
फिर वह देखिये | विकशे, जो मेरा छोटा साई है, सहसों 
वीरोंकी क्षणमादम रसातल भेजनेवाला है । वह भी आपकाही शिष्य 
है। तिसकी वायीं ओर नाना प्रकारके कदचादिकोंकोी धारणकिये'सोसदर्शि! 
भी वीरेषमें सुसज्जित खडाहै | इसका दूसरा नाम “ भृशिश्रवा ? है । 
यह -चस्टवंशी महाराज सोझदत्का पुत्तहे। वाण विक्षेप कश्नेमे जिसकी 
अल्लोकिक शक्ति है । 
किसी-किसी ग्रन्थमे “सोमदत्तिजेयदूथ;” ऐसा पाठ है । जब 
एसा पाठ होतो यो अर्थ करना होगा, कि सौमद्त्ति अर्थात“सूरिश्षवा” 
ओर “जयद्रथ” ये दोनों वीरमी मेरी सेनाके नायक हैं । 
किसी-किसी भ्रन्थमें “सिन्घुराजस्तथैचच” ऐसे पाठ हैं। *« 
तहां सिन्दुराज “जयदूथ ” को ही कहते हैं । 
रु चहाँ विचारकर देखनेसे ऐसा बोध होता है, कि 
“लोमदस्तिस्तंथेवच! यही शुद्ध पाठ है| क्योंकि जयद्थकी गणना 
उत्तम वीरोमे नहीं है। “दोणाचार्य” और “दुर्योधन” कोसी यह 
डाद है। कि जिस समय  जयदूथ » द्रोपदीको चुराकर लेसागाथा 
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उस समय उसे “भीमसेन”ने पकडकर लात-घूसे तथा थप्पडोंसे उसकी 
पूरी पूजाकीथी, पर उसके बहुत रोने-पीटनेसे “ युधिष्ठिर्ले ” छुडवा 
दियाथा । एचमप्कार अपमानित होकर “ जयदूथ ” ने वहांसे भाग 
हरिद्वारस जाकर शिवकी आराधनाकी ओर महादेवके पूगट होनेपर उस- 
ले वर मांगा, किम पाणडवोंको युद्म जीतू, पर महादेवजीने योंकहा, 
कि “ तू अज्जुनको कदापि नहींजीत सकेगा? | इतना कह असन्तर्धान 
होगये । 
इसीकारण जयद्भथका नाम द्वोणाचार्य्यके समीप लेनेमें दुर्योधन 
कुछ सकुचगया । इसका नाम न लेकर केवल “ सोमदत्तिका ” 
नामलिया ॥ ८ ॥ 
दुयोवनने पाणडवोंके दलकी ओर तो धृष्टनज्ञेस लेकर द्रोप- 
दीके पांचों पुत्रों तक १८ महारथियों ओर अपने दलकी भरोर दोण 
से लेकर सोश्नदत्ति पय्येन्त केवल ७ महारथियोंके नाम गिनाये | 
इसलिये मनही-मन यह विचार कर, कि अपनी ओर महारथियोंकी न्यून- 
ता जान आचार्य्य युडसे न मुकरजाबें कट सशंक हो कहने लगा--- 








# पाणडवोंके १८ मंहारथियोंके नाम--१ धृष्टतम्न । २ युयुधान । ३ विराट । 
४ द्रपद्‌ । ५ धृष्टकेतु । ६ चेकितान | ७ काशीराज। ८ पुरुणित । € कुन्तिभोज । 


१० जैव्य। ११ युधामन्यु । १९ उत्तमौना। १३ अभिमन्यु । भौर प्रतिन्ध्यादि 


पांच द्रोपदीके पुल । सब मिलकर १८ हुए । 
कौरवोंके दलके महारथियोके नाम 
! द्ोणाचा्य । २ भीष्माचार्य। ३ कर्ण । ४ ठुपाचाया ५ भववत्थामा।३ विकर्ण। 


७ सोमद्त्ति । 
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मू०-अन्ये च वहवः शूरा मदर्थ त्यक्तजीविताः । 
नानाशस्त्रपहरणाः सर्व्वे युद्धविशारदाः ॥६॥ 
पदच्छेद:--च (तथा) अन्ये (शल्यकृतवर्म पूभुतय) वहवः(वहुसे- 
ख्यका:)शुरा: (वीरा)) सदर्थे ( मत्याणरन्रापयोजनाय ) त्यक्तजीविताः 
(जीवितमपि त्यक्तुमध्यवसिता; । पाणान्त्यक्तु बडपरिकरा:) नानाशस्त्र- 
प्रहरणा; (अनेकप्रकाराण्यायुधानि खड़ग गदादीनि केवल प्रहाराथानि 
येषां ते) [ ते ] सव्बे ( सकलाः ) युद्धविशारदा: ( रणक्रीडायां 
निपुणा:) । ॥ ६ ॥ 
पदाथ:;-दुर्याधन द्रोणाचार्य्यसे कहता है, कि (अन्ये च)पुर्वोक्त वीरों 
से इतरभी (वहचः) अनेकानेव (शूरा:) वीरगण (मर्दर्थे) मेरेम्राणकी रक्ा 
के लिये (व्यक्तजीविताः) अपने जीवनको अप॑ण किये हुए हैं वे कैसे 
हैं? कि (नानाशस््रप्रहरणा:)विविध प्रकारके वाण, खड़्ग, गदा इत्यादि 
शर्त्रोंके प्रहार करनेमे वडे प्रवीण हैं ओर (स्बें)ओ सबकेसब (युडवि- 
शारदाः) युदूविद्यामं निपुण हैं ॥ ६ ॥ 
भावार्थ ;--राजा दुर्योधन जो खार्थका मूल है दोनो ओरकी महार- 
थियोंकी सेनाओंका वरशन करते-करते घोखेसे जो अपनी ओरकी न्यूनता 
कह सुनायी, इससे उसके चित्तमें यह चिन्ता उत्पन्न होगयी, कि इस 
रणमें जितने नरेश आये हैं इनमें मेरे मित्र कशको छोड और किसी 
की इच्छा युड करनकी नहीं है। ऐसी दशामें इस न्‍्यूनताको सुन यदि 
आचास्यका भी चित्त डांवाडोल होगया और रणछोड लौटगये, तो महा अ- 
नथ होगा मेरा सारा वना-वनाया घर विगड जावेगा। इसलिये कट ब- 
हांहीस पलट पडा और कहनेलगा, कि हे गुरु देव! आप ऐसा न समझें, कि 
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मेरे दलकी ओर केवल सातही महार्थी हैं । नहीं ! नहीं !![अच्ये च वह- 
बः शूरा मदर्थ त्यक्तजीविताः] हे अचार्य्य! मैंने जो केवलसातही 
महारथियों के नाम गिनाये, इससे तुम ऐसा न समको, कि इतनेही महा- 
रथी मेरे कटकर्म उपस्थित हैं नहीं! नहीं !! इनसे अतिरिक्त औरभी हैं । 
शेदण, कृतवर्मा, वुःशासन, जयद्रथ इत्यादि सैवडों शूरवीर केवल मेरेही 
राज्यकी रक्ताके लिये अपने-अपने प्राणको तुच्छ जान रणमें अपैण करने 
केलिय उपरिथत हैं। ये केवल कहने मात्रही मेरे हितेषी नहीं हैं वरु आन्त- 
रिकरनेहसे सबके सब अपना देशकोश सर्बर त्यागकर अपनी-अपनी 
सेना लिये इस रणसभूमिमें आये हुए हैं। ये केसे हैं ! कि [ नाना 
शस्त्रप्रहरणा: स्व्वेयुद्धविशारदाः | पशु, गदा, वाणु, खड़्ग, 
शूल इत्यादि अनेक शख्र-अद्के प्रहार करनेमें जो बडे शूह हैं 
तथा ये जितने असंख्य वीर मेरी ओर आये हैं, सबके सव युद्ध करने 
में निषुण हैं । ये अवश्य अपनी युड्वला-कोशलसे कीत्तिरूपी 
युवती का जय करेंगे और मुझको मेरे राज्यमें स्थिरकर पाणडवोंका 
कहीं नाम भी न रहने देंगे । 

है आचार्य्य ! मैं तुम्हारे समीप क्या कहूँ "ये सबके सब सच्चे 
क्षत्रिय हैं। ज्षत्रियोंका क्या धर्म्म हे! सो इन्हीं लेगेंसे सीखने योग्य है । 
ये मेरे कटकम अनगिनत आये हुए हैं।ये संवके सव तुम्हारी सहायता 
में तत्पर रहेंगे ॥ ६ ॥ 

अब दुर्याधन मारे भयके बावला थरो चंचल चित्त होनेके 
कारण फिर इस अपने वचनसे पतिकूल कुछ मनहीमन विचार यों 
कहने लगा- 


5 है 
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मू०-अपरय्योप्ति तदस्माक॑ बल मीष्मामिरक्षितम । 

पर्य्याप्त त्विदमेतेपां बल मीमामिरक्षितस्‌ ॥१०॥ 

पदच्छेद:---तत्‌ ( तथामूतेवीरयुक्तमपि ) भ्रीप्माभिरक्षि- 
तस्‌ (वयोबृद्धेन मीष्मेण रक्षितम ) अस्माकप्न ( इदमस्मदीयम्‌ ) 
बलम्‌ ( एकादशसंख्याकाक्षोहिणीपरिगणितम्‌ सैन्यम ) श्रपय्पासतम्त्‌ 
( विपक्षसन्यंपतियोडुमसमथम्‌ ) [परन्तु] भीमाभिरत्षितस (अभि- 
नववयरंकेन वालवीरेण भीमेन परिपालितम्‌ ) इृदस्‌, तु ( निश्चयेन) 
एतेषास्‌ (पाएडवानाम ) वलसू ( सप्तसंल्यात्तोहिणीपरिमितंसैन्यम ) 
पर्य्यापस्त्‌ ( परेषांपरिसवे समर्थंभ्‌ )॥ १०॥ 


पदार्थ:---(तत्‌) वहजो शू्रोंसे युक्त ( भीष्माभिरकितश्व) 
बृद्धभीष्मपितामहसे रक्षित (अस्माकम्‌ ) हमलोगोंका ( बलझ्न) 
एकादश अक्षौहिणी कटक है सो(अपर्य्यातसू)शब॒चोंकी जीतनेमें असमर्थ 
है, पल्तु(भी प्ाभिरक्षितम्र) वालवीर भोमसे रक्षित यहजो (एलेयाम) 
इन पाणडवोंका ( बलस ) केवल सप्त भक्ञोहिणी कटकहै (हृदेतु ) 
यहतो ( पय्योप्तम्‌ू ) हम शब्रुओंको जीतलेनमेँ समथ देखपडताहै । 
क्योंकि भीष्मतो बृडहोगयेहैं ओर भीम असी गठेला ज्वानहै ॥ १०॥ 
भावाथे:---प्रूय पाठको ! कुबुदि, कपट, लोभ, अन्याय और 
साथके आभूषणोंसे भूषित इस दुर्याधनने १८ अच्तौहिणी सेना कभी 
किसी रणमे इकटठी न देखीथी । इसकारण यहां इतनी वडी गेमीर 
सेना देख मोरे भय और चिन्ताके वावलासा होगया और दोणाचार्य्ये 
को सबका मुखिया जान झपनी ओर पसन्न करनेके तालय्येसे कभी 
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सीधी और कभी उल्लटी वार्ते करनेलगा | विचारकर वेखनेंसे द्सका 
बावलापन पगठ देखपडता है। देखो! अभी तो अपने सैन्यकी बीशताका 
डींग हांक रहा था और दोणाचारथ्यको अपना साहस दिखला रहाथा 
फिर अभी झट वहांहीसे पलट पडा और ऐसे विचारने लगा, कि 
“ट्रोणाचार्य” मेरे कटककी स्तुति सुन ऐसा न कह वैहें, कि “जब 
तुमने ११ अन्षौहिणी वलवती सेना एकत्र करली है तो पाणडवोंकी 
केवल ७ अक्षौहिणी सेनाको जीतलेनेमें कौनसी कठिनताहै? इसका- 
रण तुम मुझे, मेरे पुत्र * अश्वत्थामा? और “ कृपाचाय, ? इन तीन 
ब्राह्मणोंकी जान छोडदो | तुमलोग दोनो मेरे शिष्य परस्पर युद्धकरो ! 
हमलोग तुम्हारी चुड़कला देखकर पूसन्न होवेंगे । 
एवम्‌ पूकार दोणाचार्यके मनसें सकल्पका उदय होना 
विचारकर कहनेलगा, कि जबतक आप तीनों महान योडा, जिनके भय 
' से अक्षोहिणी-की-अक्नोहिणौ कांपरहौ है, मेरी सहायता न करेंगे, तबतक 
मेरी जीत कदापि न होगी । क्योंकि [ अपस्योप्तम तदस्माकं बल 
भीष्माभिरक्षितम ] हमलोगोंकी सेना यद्यपि ११ श्रक्षौहिणी 
वडे-बडे युद्धविशारदोंसे गठीहुई है, तथापि हमलोगोंकी सेना “सीप्साचा- 
य्येश्से रक्षित होनेके कारण “अपर्य्याप्तः है, अर्थात्‌ शह्रुकी सेना को जीत 
लेनेमें असमयहे । इससे शत्रुओंकी सेनाका जीतना कठिन जानपडता 
है । क्‍योंकि मीष्मपितामह अब बृरू होगयेहें | यद्यपि इस समय सी 
उनके वलका परिमाण नहींहे तथापि वृदताही तोहै। काल और अब- 
स्था तो अपना प्रभाव कुछ मनुष्यके शरीर पर दिखलातेही हैं । 
ऐसे समयमे हे आचाय्थ ! आपही तीनों वह्मषियोंका मुझे सहारा हे । 





४] 


9० आमड्रगद्रौता । अच्या० १ 


यदि आपलोग मेरी सहायता न करेंगे तो यह मेरी सेना निरसन्देह अ- 
पर्याप्त अर्थात्‌ असमथही है। क्योंकि [पय्योप्त॑त्विवमेतेपां बल 
सीमाभिरक्षितसू] इन पाणडवोंकी सेना यद्यपि सातही अनक्षौहिणी है 
तथापि सीमसे परिपालित होनेके कारण “पस्योप्त ? है।चअर्थात्‌ 
हनारी अधिक संख्या दाली सेनाको जीत लेनेम॑ समथ है। क्‍योंकि भीम- 
सन बहुत वडा वलवान है और ऐसा चढहै, कि सुमेर पर्वत टले तो 
टले पर इसका अपने प्रणसे टलना कठिन देखपडताहे | इसने प्रण 
कियाहै, कि- गदासे मेरा जघा तोड डालेगा और दुःशासनकी छाती 
फाड तीन चिल्लू रुधिर पानकरेगा? । सो हेदव ! इसका परण तवही 
टलसकताहै जब आप, छुपाचाय्ये और अश्वत्यामा, भीप्मपितामहके 
साथ मिलकरुअपने वाणोंकी वोछाडोंसे इसे व्याकुलकर अदटूट निद्ा्म 
ऑवमुंह सुलादेवें | आप तीनों वीरोंका ही सुफे सहारा है। थापलोग कि 
दिना मेरी सेना त्ले अवश्यहौ “अपर्य्याक्त [असमथ] ही क्हलावेगी । 
यदि दुर्याधन वादला न समझा जावे, वर जिरूपूकार अपने बलकी 


5्डाई करता आताहे उसीपुकार करता हुआ समझा जावे, तो यहां 


# कप्य्याप्त रशब्दका अर्थ अप मित और अनिवास्य करना चाहिये | 
अर्थात दुर्योदन अपने दलके वीरोंकी स्ठुति करताहुआ यों कहताहै, कि 
है आचाच्य | आप उत्साहपूवक युडकर । क्योंकि हमारीसेना जो 


भीष्य ऐसे बुद्धिमान विचारवान और दिग्विजयी वीरसे भल्लीमांति रक्षित 
है वह वल्लम अपरिब्नेतहै। अर्थात्‌ मेरे कटकमें आप, भीष्म, कृपाचार्य्य, 


जअशचत्थादा ्च्त्याद्ध १ ए्‌ एस दे जिनके 
अरेदत्थामा ओर करो इत्बादि ऐसे-ऐसे बीर है, जिनके जोडका 
++ भार पाणडवोके दल्यमें नहीं है। यदि इनकी दचुडशक्तियोंको एक 


श्लो० १० श्रीमद्भगवद्गीता ५१ 





संग मिलादे तो सब मिलकर अपर्य्याप्त अर्थात्‌ अपरिमित और अनि. 
वाय्य बल होजाता है। पाणडबोंके दलमें कोई ऐसा वीर नहीं है जो 
इनके बलको अपनी भुजाके वलसे रोक सके । जिस समय ये मेरे 
वीर युडम कोपेंगे उस समय पाण्डव दलमें मभरिभगान लग जावेगी। 
इसलिये में इस अपने दलको अपस्याप्त अर्थात्‌ अनिवाय्य कहता हूँ । 


इसके प्रतिकूल पाण्डवों का दलजो भीम ऐसे चंचल बुड्धिवाले 
नवयुवक से रक्षित हैं वह पय्याप्त है अर्थात्‌ परिमित है और निवाय्य 
है । क्योंकि एकतो सातही अक्षोहिणी है | इतनी थोड़ी संख्यावाली 
सेना मेरी ग्यारह अक्षौहिणी वाली सेनाको क्‍या करसकती है ? भीम च- 
पल स्वभाव है और घोर क्रोधी है , इसकारण उसमें जितना बल है 
वह सव निरथक है। क्योंकि अधिक क्रोधके समय शरीरमें बल नहीं 
रहता । इसलिये इसके हाथमें दीहुईं सेनाकी शक्तिको पय्याप्त अर्थात्‌ 
थोड़ी कहनी चाहिये, जिसकी शक्तिका निवारण मेरे दलका एक साधा- 
रण वीरमी कर सकता है। 
इस दूसरे अथम कई भाष्यकारोंकी सम्मति हे-तहां *आनन्दगिरि , 
और, मधुसूदन * इत्यादि माष्यकारोंको यह दूसरा अर्थ स्वीकार 


# आनन्दगिरिः- अथवा तदिदमस्माक॑ वल भीष्माधिष्ठितमपर्श्यात्मपरिमितमधृष्य 
मक्तोभ्यम्‌ । एेषां तु पांडवानां बल भीमेनरत्षि्त प्याप्तम्‌! परिमितम्‌ सोहु शक््यमित्यर्थ, । 
# मधुसदनः-अपर्य्याप्मनन्तमेकादशाक्षौहिणौपरिमित भीज्मेण च प्रथितमहिन्ना 


सक्ष्मबुद्धिनाभितः सर्वतोी रक्षित तत्ताच्शगुणवत्पुर्षाधिप्ठितमस्माक बलम | ऐवेपां पांडवा- 
नां बल॑ तु पर्य्याप्तं परिमितं सप्ताक्नौहणीमाज्रात्मकत्वान्ल्यून भीमेनचाति चपलबुड्रिना रक्ति 


तम्‌ , तस्मादस्माकमेव विजयो भविष्यतीत्यभिषायः । 


५ कु 
किए 
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है । पर भाष्यकार नीलकण्ठने+ तो अपर्य्याप्त और पर्य्याप्त शब्दोंका 
एक तीसराही अथ करदिया है। अर्थात्‌ पर्यातत शब्दका “परित 
आपएम एसे करके परिवेष्टन ( घेरलेना ) अथ कियाहै। तब दुर्योधनके 
कहनेका यह अभिप्राय होगा, कि हे आचार्य्य | हमलोंगों की सेना 
११ अजोहिणी होने के कारण पाण्डवोंकी सेना से अपर्याप्त है; अ- 
र्थात्‌ घेरी नहीं जासकती और पाणडवोंकी सेना पर्याप्त है; अर्थात्‌ 
सातही अजोहिणी हेनेले मली भांति घेरी जासकती है। इस का- 
रण अवश्य हमलोगोंकी जीत होगी ॥ १० ॥ 


अब बादला, सयभीत तथा चचलचित्त दुर्योधन फिर अपने 
सनमे यों विचारने लगा, कि आचार्य ऐसा न कहपड़ें, कि 
जब तू सर्केगकार बलवान है ही, तो फिर मेरेपास आकर निर- 
थक टेढी सीधी बातें बना क्यों वेडुत अकार जल्पना कररहा है ? जि- 
तना समय तूने मिथ्या बात करनेसे मेरे साथ गंवाया है, इतने समय 
को यदि ब्यूहोंकी रचनामें लगादेता तो अति उत्तम था। ऐसा दिचार 
होणाचाय्येकी इस प्रकारकी शंकाको दूर करनेके लिये फिर 

कहता है-. 





वहुनेकादशाज्नौ पसा्तोहिणीमिते- 
गीयमित्यप: | * । पे च पर्याप्तमित्वस्य पार- 
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सु०-अयनेषु च सब्वेषु यथा भागमवस्थिताः । 
भीष्ममेवाभिरक्षन्तु भवन्तः सब्बे एव हि॥ ११॥ 
पदच्छेद:- हि ( निश्चयेन्‌ भीष्मवलेनेव अस्माके जीवने 
भविष्यति तस्मात्‌ कारणात ) भवन्तः (यूयम्‌ । भवानश्वत्थामाकृपा- 
दयः) सर्व्वे ( सकला: ) एव (निश्चयेन) सब्वेषु (सकलेषु ) च,* 
अयनेषु ( संग्रामारंभकाले योडानां यथा अधानं संख्ये पूथपरादि 
विभागेन नियतेष्ववस्थितिस्थानेषु) यथाभागम ( विभागेन प्राप्त स्व- 
स्थानम्‌ ) अवस्थिताः ( दीर्घकालपय्यन्तमस्थिता: । युदपय्थन्तमव- 
रिथता: । ) भीप्मम्‌ ( वृद्धपितामहम ) एव* ( निश्चयेन ) अमि- 
रत्तन्तु (सावधानतया सम्यक्प्रकरेण चतुषु दिच्षु रकन्तु ) ॥ ११ ॥ 
पदा्थ--दुर्योधन आचार्ग्य से कहता है कि ( हि ) नि- 
अ्रयकर भीष्म की ही वीरतासे हमलोगोंकी रच्ता है, इसकारण हे देव ! 
( भवन्तः ) आप, अश्वत्यामा, कृपाचाय, कर्ण इत्यादि जितने 
बीर हैं (सर्बें) सबके सव (एवं) अवश्यही ( सर्व्वेषु च ) चारों ओर 
सम्पूर्ण (अयनेषु) अयनो्म अर्थात्‌ अपने-अपने नियत स्थानमें (यथा- 


+ “बे कर्तेव्यविशेषोद्यतनार्थम्‌ भर्थात्‌ 'च'कहनेंसे दुयोंवन मानो आचार्यकी अपना 
विशेष प्रयोजन दिखलाता है। 

# एवं, व्य, ( भ्यनमिति । इणू + “ इशशीम्यां वच्‌ ” । ११९ । उणादिः वन्‌ )) 
अवधारणम्‌ । यथा--त्वमेव जानाति । ततपस्यायः । १ एवम्‌ । रतु। ३ पुनः | ४ वा । 
इत्यमरः॥ ५व। है चे। इति सुमति ॥ साहयम्‌ । इति भरत ॥ नियोगः । वाक्यपरणम्‌ । 
चारनियोग । विनिमह+ । इंति मेदिनी ॥ ( अनियोगः यथा | अंगेव ” इति मुस्धवोध 
व्याकरणम्‌ ॥) एवकारस्लिविधः--विशेष्यसंगतः | विशेषेणसंगत. । क्रियासगतश्रेति। 


__._ 0 रररर_ _ _ _इुीुीु _ृ इ_  अखंिंंं-+-++ 
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भागम्त ) जहां जहां जौन-जौन जिसके-जिसके लिये सेनाके विभाग 
डारा नियत कियागया है ( अवस्थिताः ) युद्पय्थेन्त बराबर चारों 
ओर से खडे हुए € भीष्मसू ) भीप्म ही को ( एवं ) मिश्वय कर 
( अभिरत्तान्तु ) बडी सावधानता से सुरक्षित रक्खें। ऐसा न हो, कि 
व्यूहके किसी छवार होकर शत्रु घुस जाबे और उनको घेर लेवे ॥ ११ ॥ 


भावा्थ:-- द्वोणाचार्य्य ऐसा न समर, कि दुरयोधत कंटक 
की गमीरता देख भयभीत होकर घबडाता हुआ मेरे समीप आकर 
निरभक जल्पना कररहा है, इसलिय यह अपने आनेका विशेष पृथोजन 
दिखलाता हुआ तथा राजा कहलाकर भयभीत होनेका अपवाद ,मिटाता 
हुआ कहता है, कि [अयनेषु च॒ सब्वेषु यथा मागमवस्थिताः] 
इस मेरे दलमें जितने अयन+ हैं उन सब अयनों में हमारी एकादश 
अक्षोहिणी सेनाके जितने नायक हैं, वे यथा विभाग अपने- अपने 
स्थान पर कवच, सन्‍नाह तथा अन्यान्य पूकार के शत्र और अस्तों 
से सुसब्जित होकर [ भीष्ममेवामिरक्तन्तु ] भीष्म ही की सब 
ओर से रक्षा करते रहें | क्‍योंकि भीप्म ही हमलोंगोके दलके मुख्य 
नायक हैं । सारा कटक इनहीके अधीन है। ये जिससमय अपने शंख 
के गंभीर नाद हारा जिस वीर को जिस ओर मुख करके शस्त्रप्रहार 
करनेकी आज्ञा देवेंगे उसी ओर सेनाके वीर एक वारगी क्रुक पड़ेंगे । 
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ने अपन--- झुद्धके आरम्भसे पहले सर्वप्रकार के श्र अस्त्रोंसे सुसज्जित पौरोंकी स्थिति 


के के जो पूरब, पश्चिम, उत्तर, भौर दक्षिणकी ओर यथामाग स्थान नियत कियाजाता 
है उसे 'अयनः कहते है । 


र्लो० ११ श्रीमद्भगवद्वीता | कह 


इससे हे आचाय्य ! यह तो निश्चय है, कि उन की हारसे हार 
और उनही की जीत से हमारी जीत है । वे कोन-कोन वीर हैं | जो 
उनकी रक्षा बरेंगे सो सुनिये! [सवन्त: सवे एबं हि] सबसे प्रथम 
तो जीवनाधार आप हैं, हमारे रक्षक कृपाचाय्े हैं, मेरे परम मित्र 
अश्वत्थासा और करा हैं | इनसे इतरजो शल्य, कृतवर्मा, जयद्रथ, 
दुःशासन और भूरिश्रवा इत्यादि वीर हैं वे सबके सब निश्चयरूपसे 
उनहीकी रक्षा करें । क्योंकि यही भीप्म इस रणभूमिम विशेषकर 
हमारे जीवनके कारण हैं ॥ दूसरी वात यह है, किवे बडे द- 
यावान हैं । ऐसा नहो, कि पाणडवों पर दयाकर उनकी ओर चले जा- 
वे अथवा रण छोड चुप बैठ रहें । हे आचाय्य | में इसी अभिलाषा 
से आपके शरण आयाथा अब अपने दलमे जाता हू । 
शंका--- भीष्मपितामह, द्रोणाचाय्ये, और कृपाचाय्ये ये तोः 
बडे महान्‌ , धारम्मिक सज्जनोंके पक्तपाती, पुण्यात्माओके परम आश्रय- 
तथा बुद्धि, शील, करुणा, दया इत्यादि शुभगुणोंके सागर थे । फिर 
अब कौनसा विशेष कारण होगया, कि ये महापुरुष होकर पाणडव 
ऐसे सब्जनोंको त्याग अन्यायी औ- आाततायी दु्योधनके यम हुए ! 


समाधान- इन महानुभावोंको दुयोधनके पत्त लेनेका विशेष 
कारण यह हुआ, कि ये सबके सब “” सफलीकृतभतृंपिण्ड ” 
( नमक हलाल ) थे । जिसके पिश्ड (नमक ) को खाकर जो स- 
फलीभूत करे; अर्थात्‌ समय पडने पर जान तक अगण करदे, उसीको 
सफलीकृतसर्तृपिण्ड (नमक हलाल ) कहते हें। 
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जबसे पाएडव चूतमें अपना राज्य हार गये तबसे सम्पूर्ण रा- 
ज्यकी भूमि, कोश, अन्न, जल, वस्त्रादि सब पर दुर्याधनका अधिकार 
होगया । राज्यका अन्न जल गअहण करतेहुए, उसके छारपालोंकी 
रक्षामें उसकी भूमि पर शयन करतेहुए और उसके देश का वस्ादि 
पहनते हुए, यदि युधिष्ठिककी ओर होते तो 'असफलीकृतभर्तृपिण्डः 
(नमक हराम) कहलाते | 


इसलिये सच्चे 'सफलीकृतश्॒र्द पिणड” होनेके परम उत्तम 
आदर्श हो, संसारको सफलीकृतमर्तुपिए्ठ होजानेकी शिक्षा देतेहुए, 
दुर्योधनकी ओर रणमें निःशक प्रवेश करगये ओर जान देदी । यहां 
तनक भी शंका मत करो! 


वहुतेरे साधारण बुडिवाले मनुष्य यों कह पडते हैं, कि 
पापी दुर्योधन का अन्न भोजन करनेसे इनकी वुद्धि भ्रष्ट होगयी 
थी, इसलिये दुर्योधनकी ओर होगये, पर ऐसा कहना मूखंता है | 
गो स्वा० तुलसीदासजी का वचन है कि “ कवहूं कि काँजी सीक- 
रणि ज्षीरसिन्धु विनशायः क्या खटाईकी छोटी-छोटी बूढोंसे क्षीर 
समुद्र भी फट सकता है? कदापि नहीं ! कया इन महानुभावों का 
अथाह चुडिरूप सागर दुर्योधनके तुच्छ अन्नरूप 


भचरूप खट[ईसे फट सकता 
था ? कदापि नहीं ॥ ११ ]] 


अब धृतराप्ट्र ने संजय से पूछा, कि दुरयोधनके इतना वचन क- 
हैने पर क्या हुआ १ सममकाकर कहो | तहां संजय अन्धराज के 
भति कहता है-.... 
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प०-तस्य संजनयव्‌ हें कुरुवृद्ध: पितामह: | 
सिंहनाद विनद्योवे: शंखे दष्मो प्रतापवात्‌ ॥१२॥ 


पदच्छेद:--- प्रतापवान्‌ ( स्म्रतिमात्रेण रिपुह्दयविदारण- 
क्षम; | *कोषद्रडजतेज: तहान ) कुरुइद्ध: ( वर्तमान कुस्कुलो- 
रवानां मध्ये दृड: गतयौवन: ) पितामहः ( पितृपितृव्य; । कोर- 
वपाएडवानां जनकस्य जनक: ) तस्य ( राज्ञो दुर्योधनस्थ ) हर्ष 
( वुडिगतमुल्लासविशेष्त्‌ ॥ विजयसूचक युद्धोत्साहम ) संजनयतू्‌ 
( उत्ादयन ) सिहनादस्‌ ( केशरीनादम। हिरदान्तक इव शब्द 
म्‌ । सगेन्रनादम्‌ । अतिणमुलान्तम ) विनद्य ( महाखेण शब्दा- 
यमान कृत) उच्चेः (महान घोष; । तुसुलरब; ।) शंखस्त्‌ ( कम्बोज- 
मे | थरणोहूवम) द्सो ( वादितवान्‌ । आपूरितवान)॥ १२ ॥ 
पदार्थ:---(प्रतापवान) बड़े प्रतापी तेजरी (कुरुदद्ध:) कुरु 
ओके वुद्ध ( पितामहः ) पितामह श्रीमीप्मदेव ( दस्य ) दुग्योधनके 
हृदय में (हपेस्‌ ) हफकी (संजनयन्‌ ) उसन्न करते हुए (सिहनादम् ) 
सिंहके समान परम गेमीर नाढवी ( विनद्य) ललकारा ढाश रणमें सवे- 
त्र फैलाते हुए ( उच्चेः ) वंड़े ऊंचे स्वससे ( शंखम्र ) रणके आरम्भ- 
सूचक शंखको ( दष्छुः ) बजाते भये ॥ १२ ॥ 
मावाय;--सैजय ने घृतराप्ट्स कहा, कि दुर्योधन ने आ- 
चाय्य के पास जा, अद्का समय जान, वीरोंकी गणना करवा, सब 
वीरोंको अपने-अपने नियत स्थान पर स्थिर कर, भीप्मपितामहकी चा- 


#कोशदणडजतेजः कोषः, धनम, दंएर्ड', दम , -उयक्ा कप कग करे, का, केहलादसैन्यमपिताभ्या यततेनो जायते स।. 
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रो भर से रज्ना करनेकी आज्ञा दे, कट रणयृमिसे पेठ गया | एवम्‌ 
प्रकार रणभूमिमं घुसतेही क्‍या देखा, कि | तस्य सजनयस्‌ हप 
कुरुठुद: पितामह; ] उसके हृदयमें विज्य आप्त करने वाले 
युद्धोत्ताहका परम आनन्द उपजाते हुए कोरबोंके वृदपितामह भीफने 
| सिहनादे विनद्योचे: शेखम्‌ दघ्नो प्रतापवान ] बड़े 
ऊंचे गंभीर नादसे, सिंहके समान गरऊते हुए तथा सम्पूर्ण रण- 
भूसिको एकही ललकारसे कंपायमान करतेहुए बडे झूचे स्वस्से युदधार- 
भका सूचन करनेवाला शंख वजादिया क्योंकि यह बड़े प्रतापवान हैं । 

शंका-जो स्रीप्म पितामह पहले पररपर संधि करवानेके पीछे 
पडे हुए थे, अब रणसभूमिय आकर सबसे पहले शख क्‍यों वजादिया? 
ऐसे शंख वजादेंने से युद्ध आरंस करनेके प्रथम कारण तो यही कहे 
जावेंगे। ऐसा क्‍यों किया? 

>नापान--इस सीपण युद्धम बीरोंके अग्रगएय यही भीप्स थे । 


इनकी गणना अतिरथियोंसे है । इसकारण युद्द आरंभ करना इनही 
पर निमर था ॥ 


यदि यह कहो, कि इनसे मी बलवान दोणाचाय्ये थे | इसलिये 
उनको रणका 


अएंस करना चहिये था, फिर भीष्सने ऐसा क्‍यों किया! 
तो उत्तर यह है, कि यह क्षत्रियोंका उंड था | इसलिय बआह्मणका युद्ध 
आरभ करना अयोग्य होता। क्षत्रियोंके रणमें किसी कारण उपस्थित 
होने पर सी द्वोणका अधिकार अंद्ध आरंस करनेका नहीं था प्रथम शंख 
_हतदा दूसरा कारण यह है, कि भीष्म ग॒प दृत हारा डर्योधनका 
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भयभीत होकर थाचाय्यके शरण जानेका समाचार जानगयेथे । इसका 
रण दुर्योवनको निर्मय करनेके तात्पय्थसे ऊंचे खरसे ललकारा दे शंख 
बजा उसके हृदयमें बीररस जगादिया। तीसरा कारण यह है, कि पहले 
विराट नगरके युडमें यह दुर्योधन ओर उसके सहायक वीरगण पाणंड- 
वोंके वल और पराक्रमको देखचुके थे, इसलिय सबके सब पाणडवोंसे 
भयमीत होरहे थे, जिनमें बहुतेरे रण छोड़ भागजाना चाहतेथे, तिन- 
स्वोको निर्मय कर स्थिर करदेनेके तातपय्थैसे सबसे प्रथम शखवजादिया | 
इनहीं अमिप्रायोंकों धृतराष्ट के अति प्रगट करदेनेके तालय्यंसे 
संजयने यहां तीन शब्द उच्चारण कर मीप्म वी स्तुति की है। १ कुछ- 
वृद्धि; | २ पितामह: | ३ प्रतापबान्‌ । तहां “ कुछबुड; ” कहकर यहें 
जनाया,कि यह सीप्म कुरुओंमें इससमय वुद्द हैं ओर बुद्योंका स्वभाव 
होता है, कि अपने वालबच्चोंको आनन्द करनेके तालय्य से प्रत्येक" 
काज में अग्रसर हुआ करतेहैं | इसी कारण युदड: आरम्भकी सूचना 
देनेके तातपय्थस सबसे प्रथम शंख वजादिया । 
फिर “८ पितामह” कहकर यह जनाया, कि कोइ पितामह अपने 
बच्चोंकी उपेच्ता कमी नहीं करता। इसलिये ढुर्याधनको अन्यायी, कुटि- 
ल, कपटी, और निवुद्धि जानकरभी सीष्स उसकी उतज्ञा न कर सके। 
फिर प्रतापवान्‌ कहक! यह जनाया, कि इनके गरजनसे तथा लल- 
कार देकर शंखनाद करनेसे वीरोंमे खलबली पडगयी ।जो जहां थे वहाँ 
ही चौंक पडे। इनकी ललकार शंखकी ध्वनिके साथ मिलकर ऐसे गुज 
उठी मानों प्रलय कालकी घनघोर घटा गरज रही हो ॥ १२ ॥ 
- आअब संजय कहता है, कि हे राजन |भीप्मके शख फूकनेके साथही 
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रणसूमिस कसी अदभुत लीला हुई सो सुनो ! 
सू ०-ततः शखाश्च भेय्यश्व पशवानकमोसुखा:। 


प्र] 
७०९ 


सहसेवाध्यहन्यन्त स शब्दस्तुयुलो5मवत्‌ ॥ १४ 0 


पदक्ेद:---ततः (सीप्सशंखशब्दश्रवणानन्तरस ) शंखाः: (अ- 
णोहूवा: । म्सिद् वाद्यविशेषा: | अन्तः कुटिला:) च (तथा) भेय्येः 
(वृह्डढक्का:) च (तथा)पणवानकयोसुखा: (पटहमुदेगरणसिहाश्र वाद्य 
विशेषा)) सहसा (तत्क्णम्‌।कटिति एकसंग: पूणवेगेन) एव, ऋभ्यह 
न्यन्त (वादिता:। असिहत्ता:) स शब्दः (सीप्सशंखशब्द: ) तुझुलः 
(महानघोष: । महान स्ण॒त्कार: | निनादपूरित कलकलव्याप्त महद्व्वनि:) 
असचत (जान:) ॥ १३ ॥ 


पदार्थ:--(तत:)भीप्मपितामहके शंख फूंकनके साथही (शंखा:)अन्य 
सब दीरोके शंख (व) ओर/(मेय्ये:) सरियां अर्थात वड ढके(च) ओर 
(पणावानकगोस्ुुखा:) पणव जो पटहा, फिर आनक जो बड़े-बड़े नगाड़े 
तथा गामुखा: जो वड-बड रणसिंह (सहलाएवं) सवकेसव एकवार बडे वे- 
गसे (अश्यहन्यत्त ) बजत भये, जिनके संग मिलकर (स:) सो जो 
वडा घोर (शब्द:) पहले वजायाहुआ सीप्सके शखका शब्द घा(तुसुलः) 
बहुत सयंकर कालाहलका स्वरूप (असवत) होगया ॥ १३ ॥ 





श्- र उसराख्से कक कहताहे बे कप हे , 2” कक 5 
सावार्थ:-सजय घृतराप्ट्स कहताहे, कि हे राजन्‌! सीप्मपितामहके शंख 


वजादेनसे कारदोंके रणमें आयेहुए इश-देशके नरशोके हृदय कपायमान हो- 


कान के थ् न 22 83०8 ' सका. आाकम्यए- किया र्क 48. ख़्च हैए०- पु विल्प०० 
ग्यउनदान्शच्यहा्या किअय बुद्ध न रुका. अदतो प्राणदेनाही पडेगा। 
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श्लो० १३ श्रीमक्भगवद्गीता । है 
मिल मद अकलल न की जनक मम रिलकिविशिन नील मी 

फिर तो मत पूछो! [तत: शंखाश्च भेय्येंश्व पशवानकगोसुखा:] 
भीप्मके शंखकी ध्वनि सुनते ही न जाने कितने गंभीर नादवाले 
जुकभाऊ वाजे जैसे शंख, भेरी, ( वडा ढक्का ) पणब, पट्हा बाजा, 
आनक, बडे-बडे (नगाडे) गोमुख (रणसिंहे) इत्यादि जिनके बजाये 
जानेसे वीरोंमें वीररस भर आता है, और मतवालेके समान हो 
भूमते हुए शर्त्रोंकी एकाएक सीधाकर शत॒दलमें पिलपड़ते हें, 
दायें बायें कुछ भी न देखकर सीधा शस्त्र की ओर मुख करलेते हैं, 
(सहसेवाध्यहन्यन्त) बडी शीघ्रताके साथ एक संग बज पडे । 
तात्पय यह, कि कोरव दलके वीरोंने एक ही कालमें अपने शंख 
इत्यादि सब जुकाऊ वाजे पूण॑ वलके साथ कट बजाही तो दिये। किसीने 
किसी प्रकार की शंका न की। 

मुख्य अभिप्राय यह है, कि सारे कोर दलके वीरोंने 
मानों पाणडवोंको युद्ध करने के लिये ललकार देदी । नगाडे इ- 
त्यादि वाजाओंकी ध्वनिके साथ इनकी ललकारों के शब्द मि- 
लने से [ स॒शब्दस्तुमुलोउमवत + वह जो भीप्मके शंख 
की ध्वनि थी, इतनी अधिक बढी, कि दशों विशाओंमें कोलाहल 
मचगया । जिसे सुनकर बडे-बडे योडाओं को प्रलयकालसा जानपड़ा 
इनमें जो अधिक डरपोक थे उनके तो खडे-खडे प्राण निकलगये । 
कितने मरे भयके ऑंधे मुंह गिर पडे । कितनोंका मुंह सूखगया। 
कलेजा धड़कने लगगया । जैसे वादलसे हादुनी (ठनका) गिरते समय 
घोर गरज सुनकर लोग कानोंमें उंगलियां डाल लेते हैं | इसी प्रकार 


६२ '.  श्रीमह्गवद्ीतां अध्या० 


_“ ७ रररररररटटप/#धतभाजए 
कई बीरोंने तो कान बन्द करलिये और कितनों के कान बहेर हो 
गये। क्तिने वीर तो दायें बायें देखने लगगये, कि किसी ओर 
मार्ग पाऊं तो कट निकल भागू । कितनोंके दांत वैठगये। कितने शख 
फँक-फेंक कर जान लेकर भाग गये । पर परणडवोंके हृदयमें इन भयकर 
शब्दों से तनकमी भय न हुआ । वरु वीर रस एका-एक ऐसा जग- 
पड़ा, कि अपने शर्रोंको उठा कोख दलकी ओर लाल-लाल आंखे 
कर इस प्रकार देखते हुए अपनी युद्धू-कला दिखानेको तल हो गये 
जैसे मृगेन्द्र कोपकर हाथियोंके दुलकी ओर देखता हुआ उनके नि- 
गल जानेकी चेष्टा करता है । ये यदि चाहते तो कौरब दलके वीरोंको 
क्षण मात्रमें छिन्न मिन्न करदेते, पर कुशल इतनाही था कि अजुन का 

रथ आगे न वढ़ाथा ॥ १३ ॥ 
इस प्रकार कौरबदल में युद्ध आरंभ करनेके शंखों का शब्द 
सुन पागडव दल के वीर निभेय हो अपना-अपना शंख किस प्रकार 
बजाने लगगये । सो संजय धुतरा टू से कहता हे-- 


मा 
टिप्पणी--झस श्लोकम जो भेरी, पणवे, आनक, गोमुख हत्यादि रणमें उत्साह 

बढाने वाले बाजाओं के नाम लिये गये हैं ये सब पूषेक्रालमें युद्धेक समय वनाये जातेये, 
पर अब उन बाजाओं का अभाव होगया और उनका स्वरुप बदलकर दूपरे-दू्सरे नामों 
से प्रसिद्र हआ--जैसे भेरी का अर्थ कोषकारोंने इहह्ुका श्रर्थात्‌ बठा नगाडा भ्रथवा 
मुदग किया है । पणव का भअथ छोटा ढक्का (डमरू) किया है । गोमुस्त का अथे रण- 
सिहा किया है, जिसे इन दिनों बिगुल (8०४०, के नाम से पुकारते हैं । इनसे इतर 
भरभर मद्देल, काहलन, ( बडा ोल ) ये भी वाजाशओं के ही नाम हैं, ठेठ हिन्दी 


भाषाम मद्देल को मांदल और मानर भी कहते है-“मृदगानकरंखानाम्मईलानांचनिःस्वनैः । 
महाभा० ८३४४११६। 


शलो० १४ शऔमह्रगंवद्नौता । ६३ 


सू०-ततः श्वेतेहयेर्थुक्ते महति स्थन्दने स्थितो । 

माधव: पाण्डव”चेव दिव्यो शरखत्री प्रदध्मतु: ॥१४॥ 

पदच्छेद:----तत: ( भीष्मशंखादिवाय्श्रवणानन्तरम । तुझु- 
लशब्दानन्तरम्‌ ) श्वेत; ( शुलैः । शुकृवर्णों: ) हयेः (अश्वेः ) युक्ते 
(संयुक्ते । सम्मिलिते) महृति (श्रेष्ठे। अग्निदत्ते5प्रहष्ये) स्पन्दने (रथे) 
स्थितो ( व्यवस्थितो । आसनमलकूतो ) माधवः (माया: लक्षम्या: 
घवः पति; श्रीकृष्णः ) च (तथा ) पाणडव: ( पाण्डोः पुत्रोड्ञनः ) 
एवं (निश्चयेन ) विव्यो (दितिमन्तौ । अप्राकृतो ) शंखी (अर्णो 
हूजौ) प्रदष्मतुः (प्रकर्षेण वादयामासतुः। पूरितवन्तो |) ॥१४॥ 

पदाथ:-(ततः) भीष्म इत्यादि के शंख तथा बाजाओंके बजने 
के पश्चात्‌ (श्वेंलैः) उजले रंगके(हयेः) चार घोडोंसि जुरे हुए/मह॒ति) 
वहुत बडे उचम( स्यन्दने) रथमें (स्थितो) बैठे हुए (माघवः) श्री- 
कृष्णचन्द्र (व) और (पाण्डवः) अर्जुन दोनों (एवं) निश्चय करके 
(दिव्यौ) अलौकिक दिव्य (शेखो) दो शंखों को (प्रदष्मतुः) विलग- 
विलग बजाते भये ॥१४॥ 

भावार्थ:--अहा ! इसी श्लोकको इस गीता अन्थके मंगलका 
श्लोक कहना चाहिये । क्योंकि जो मंगलका श्लोक होता है उसीमे 
ग्रन्थकार उस जगदाधार स्बगुणसागर श्री सच्चिवानन्द आनन्द 
कृप्णचन्द का पवित्र नाम अंकित करता है | इस गीता के आरंमर्मे 
कोई संगलका श्लोक न रहनेसे इसी शलोक को मांगलिक श्लोक बहना 
चाहिये | क्‍योंकि यहां ही से श्यामसुन्दर का नाम अंकित होता है । 





१४ ऑमरईगवदीतां अध्या० ! 





यहांही से इस ग्रन्थमें पवित्रता आरंभ होती है । यहांही से प्रन्थकार 
का परिश्रम सफल होना आरंभ होता है | यहांही लेखनी परमानन्दमे 
मग्न हो जाती है। यहांहीलसे इस ग्रन्थकी टीका करने में टीकाकारों 
का उत्साह दूना और चोगुना बढ़ना आरंभ होजाता है। अस्त ' 
दूसरी बात यह है, कि भगवान सदासे दीनबन्धु कहलाते आप्रे 
है। क्यांकि दीनोंकी सहायता करनी तो आपका स्वाभविक गुण हैं 
इस युद्धमे पाणडव वेचारे राजहीन होजानेके कारण अति दीन दु- 
खिद्योंके समान बहुत निराश्रय होरहे थे, उनपर भगवान ने इस समय 
अपनी दीनबन्धुताका परिचय किसप्रकार दिया है? सो सुनिये |! 
जिससमय दोनो ओर वाले युडमें सहायताकेलिये अपने अपने हिंतैषियों 
को निमन्‍्त्रण देरहे थे, उस समय अजजुन और दुर्योधन दोनों श्री- 
कृष्णचन्द्‌ के समीप सहायता मांगने के लिये पहुँचे | उस समय शयाम- 
सुन्दर शयनमे थे । अज्जुन तो हाथबांघे पेताने खडारहा और दुर्योधन 
राज्यके अहंकार ओर मदसे फूला हुआ आपके मरतक की ओर एक 
संच पर जाबेठा । सोने वाला जब नींदसे जागता है तो पहले पैताने 
की ओर कुकता है ओर देखता है।इसकाण श्रीकृष्णमगवान जगते ही 
पैताने की ओर अज्जुनको खडा देखा और बातें करने लगे। अर्जुनने 
जब युडम सहायता की अभिलाषा प्रकट की तो कूट भगवानने 
कहंदिया, कि हां ! हम तुम्हारी सहायता करेंगे । पश्चात्‌ पीठकी ओर 
दुर्योधनको बैंठे देख बोले आहा! आपभी आगये। कहिये! क्या प्रयो- 
जन है * उसनेभी सहायता मांगी । आनन्दकन्द ने कहा “साई तुम 
दोनों मेरे लिये एक समान हो । इसकाकारण मैं अपनी सहायता को 


कोौ० १४ श्रीमद्भगवद्वीता । ६ 





दोभागों में बांद देता हूं। एकमे तो मेरी एक अज्चुद नारायणी सेना 
ओर दूसरेमे में अकेला । आप दोनों अपनी इच्छानुसार पररपर बांटलें । 
सुनतेही अजजुन बोलउठा । भगवन ! आप अकेले मेरी सहायता करें। मैं 
अकेल आपको ही चहाता हूं । मुझे सेना की आवश्यकता नहीं है । 
दुर्योधन ने विचारा, कि चलो अच्छा हुआ। एक अर्चुंद सेनासे तो 
मैं बंहत काम लूंगा । अकला इनको लेकर मैं क्‍या करूंगा ? ऐसा 
विचार सेनाकी सहायता स्वीकार करली और चलागया | इधर श्री आन- 
न्द्कन्द श्रजचन्दने अर्जुनका रथवान होना स्वीकार कर लिया । क्या 
इससे भगवान की दीनबन्धुता प्रकट नहीं होती ? अवश्य होती है । 

घब संजय राजा ध॒तराष्ट्स कहता है, कि जब कोरबोंकी ओरसे 
युद्ध करनकी ललकारकी ध्वनि रणभूमिम व्यापगयी तब ततःशवेतेहये 
युक्ते महति स्थन्दन स्थितो] माघव * और पोणडव दोनों श्वेतरंग 
के चार धोडोंसे जुरे हुए वहुत बडे अग्निदत्त नामक रथके ऊपर दमकते हुए 
ऐसे देखपडे मानो दो दिनकर अपने प्रकाशसे रणभूमिको प्रकाशमान 
, कर रहे हों 
शेका-इन दोनों दलोंमें जितने नरेश आये हैं सवों के पास 
अपना-अपना रथ है। सवोने रथपर ही स्थित होकर शंख बजाया 
है, फिर कया कारण है १ कि संजयने औरोंके रथका नाम न लेकर 
केवल महति स्यन्दन कह कर अर्जुन केही रथका नाम लेकर स्तुतिकी 

समाधान--इस अ्जनके रथकी स्तुति करने और नामलेनेके 

# “मा” कहिये माया वा लक्षमीकोीं भोर “धव” कहिये एए  ब्यण कहिये माया वा लक्षमोको चोर “थव” कहिये पतिको झलिये तत्मीके 

पति शभीरुष्णचन्द “माधव” कहलाते हैं 


है ६ श्रीमद्गगवद्गीता । अध्या० १ 





विशाल रथ एकमी न था । दूसरा यह, कि यह रथ अग्निदेवने न जांने 
किस दिव्यलोकसे लेआकर अजजैनको दिया था | तीसरा यह, कि इस 
रथके उपर श्री हनुमानजी जो शिवस्वरूप हैं खय विराजमान थे। 
चौथा यह, कि इस रथके ऊपर साज्षात्‌ परबह्म जगदीश्वर चार घोडेकि 
वार्गों को ग्रहण किये मानो अथ, धर्म, काम और मोक्ष चारों फलों 
को हाथोंमं लिय सारथि बने बेठे थे। फिर जिस रथका सारथि सौक्षात्‌ 
श्री सब्चिदानन्द हों उस रथकी स्तुति क्योंन कीजाबे ? इनही कारणोंसे 
संजयने नामलेकर इसकी स्तुतिकी। शंका मतकरो ! 
उक्त रथके साथ-साथ अभिदेवने शर्जुनको 'अच्षयतूणीर” ओर “गांडी- 
वधनुषः मी लादिया था । अक्षयतूणीर उस तरकशको कहते हैं, जिसके 
बाण कभी क्षय नहों। यदि एक सहख्र वाण भी उससे निकलकर शब्रुदलमें 
जापर्डे तबभी वह तूंणीर पूववृत्‌ भराभराया देखपड़े | इसी का- 
रण इसका नाम अत्त कप था । इसीके साथ-साथ अभिदेवने 
श्यामसुन्दर श्री रृ्णचन्द कोमी 'सुदर्शनचक्रः लाकर दिया था। दोनों 
सखाओंको रथ, तूणीर, धनुष ओर चक्र लाकर क्योंदिया था १ इसका 
कारण यह था, कि खाण्डवर्वन जलाकर भरपेट भोजन करानेमें 
कृष्ण और अजुनने अश्विदेवकी बडी सहायता की थी। संजय कहता है, 
कि ऐसे दिव्य रथके ऊपर चढ़े हुए [माधव: पाण्डवश्चेव दिव्यो 
शेखो प्रदध्मतु:| माधव और पाणडवने अपना-अपना दिव्य शंख 
फूंकदिया ।सच है | ऐसा कब संभव था, कि कौरवदल युद्धकी ललकार 
:  देंवे ओर माधव चुप बैठ रहें। इसलिये माधव और अजुन दोनोंने शंख 
वजाकर शज्रदलको यों उत्तर दिया, कि हमलोग भी तुमसे आनन्दपूर्वक 
भुद् करनेकी अख्न-शख्त्र से सुसज्जित हैं ॥५४॥. 
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किस शंख को किसने फूंका ? सो सुनो। 
सू०-पांचजन्य हषीकेशो देवदत्त धनेजयः । 

पोंरड़ दध्मो महाशख्ख मीमकर्मा वृकोकदरः ॥ 

अनन्त-विजय राजा कुन्तीपुत्रो गुधिष्ठिर: ॥ 

नकुलः सहंदेवश्च सुघोषमणिपुष्पकी ॥१४ ॥१६॥ 
पदच्छेद:--ह॒षीकेश: (सर्वेष ऋषीकाणामिन्द्रियाणामीश: । सर्वेन्द्रिय 
प्व्तकत्वादीश॒ल्ब॑ विय्यते यरिमन्‌ स; । इन्द्रियाणि यदूवशे वच्तैन्ते स पर- 
मात्मा । हुष्टा जगतप्रीतिकरा: केशारश्मयोःस्य हृर्षकिश: ) पांचजन्यम 
(पेचजनो नाम दैत्य: समुद्रे तिमिरूप आसीत्‌ तदर्थिजन्यम शंखम ) 
धनंजय: ( दिग्विजये सर्वानरीन, जीता धनमज्जतीति य; । घममाहत- 
वान्‌ वा ) देवदत्तम ( देवेनाभिनादचः तम देवद्नामाने शंखम्‌ ) 
भीमकर्मा ( हिडम्बबधे अतिरौद्रे भयंकराणि तथा दुःशासनरक्तपानादि 
कर्मारि यर्य सः ) बकोदरः ( इकवदुदरं यरय सः | इकनामाप्रि 
उद्रे यस्य स; । वहवन्नपाकादतित्रलिष्ट; । यस्योद्रस्य दृकाग्निना 
मनुप्यरक्तमपि जी भविष्यतीति इकोदर: ) महाशेखस्‌ ( महान 
नादो विद्यते यरिमिन्‌ शंखे तम) पौणडूम, (शंख विशेष ) कुन्तीयुत्रः 
(कुन्तीगर्भा ज्जात:) राजा (नपः | प्रजा;रंजयतीति यः |) युधिएरः (युडेस- 
दानरीन जीता स्थिरोमवति यः स पाणडोः ज्येष्ठपुन्रः । धरम्मराज: ) 
अनन्तविजयम्‌ ( अनन्ता: विजयाः यरमात्‌ त॑ शंखम ) द्ध्मो 
(वादयामास) [तथा] नकुलः (माद्री गर्भाज्जात; पायडुपुत्र:) च (तथा) 
सहदेवः ( नकुलस्थ सहोदरः ) सुधोषमणिषृष्पकों ( उंधोषश्च 
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मणिपुष्पकश्च छो शंखों) दष्मतु: (वादयामासतु:) ॥१५॥१६ ॥ 
पदार्थ :-(हृषीकेश: ) सब इन्द्रियोंके प्रेरक ईश अन्तैयामी 
श्रीकृष्णने ( पांचजन्यम्‌ ) पांचजन्य नामक शखकी (धरंजयः) अ- 
जनने ( देवदत्तम ) देवदत्त नामक शखको ( भीमकर्मा ) भयंकर 
कम करनेवाले तथा ( इकोदर: * ) बहुत अज्ञोंको पदानेमें 
समर्थ उदवाले भीमसेनने ( महाशंखम ) वहुत बडा ( पोण्ड्रम ) 
पोण्डू नामक शंखको ओर ( कुन्लीपुत्र: ) कुन्तीके पुत्र ( राजा यु- | 
घिष्ठिर: ) राजा युधिष्टिरने (अनन्तविजयम्‌ ) अनन्त-विजय नानक 
शखको ( दध्सो ) एक संग बजादिया | इसी प्रकार ( नकुल; ) 
नकुल और ( सहदेवः ) सहदेव दोनो भाइयोंने ( सुघोषमणिपु- 
घ्यकों) सुधेष और मणिपुष्पक नामवाले दोनों शंख बजादिये ॥१५॥१६॥ 
भावार्थ :-- भव संजय धुतराप्ट्स कहता है, कि हे राजन ! 
अब में तुमको विलग-विलग उन शखोंका नाम सुनाता हूं जो पा- ; 
ण्डव-द्लैँमें एक संग वजाये गये। सुनो ! ( पांचजन्य हुषीके- 
शो देवदत्त धर्नजय: ) सबसे पहले पांचजन्य नामका शंख 
श्री हषीकेश भगवान श्रीकृष्णने बजाया | तहां “ हषीक”” कहते हैं ' 
इन्द्रियको | तिन इन्द्रियोंका जो 'इशः हो; अर्थात्‌ सब इन्द्रियां जि- 
सकी आज्ञा सें वत्तेमान रहती हों उसे कहिये हषीकेश | अथवा “हप्टा , 
जगतमीतिकरा; केशारश्मयो<स्थ ? जिसके केश जगतको हुए करने 
उद्ग्में अधात्‌ जो बहुत अज्न पचावे उसे कहिये 'बकोदरण। 


बन ल्कलनन जलन 
जल 


श्लोौ०१५॥ १६॥ #पहगवद्गीता ६६ 
जम अल दीकि कक मन डिक शा शिक लत लक अल शक कस 
वाले अर्थात्‌ परम श्रीतिकी वृद्धिकर आनन्द देने वाले हों, अथवा जि- 
सकी घुघुरारी लंट अपनी सुन्द्रतासे विश्वमात्रको विशेषकर त्जको 

ओर अजवासियोंको हष्ट करनेवाली हों, उसे कहिये “हषीकेश ? । 
संजय कहता है, कि ऐसे हृषीकेश श्री कृष्णचन्द्रने जब दे- 
खा, कि उधर कौरव-दलके प्रधान भीष्मदेवने युद्धारंमका शख पूंक 
दिया, तब इधरसेभी चुपरहना उचित नहीं है | चुपरहने से निवेलता 
समभी जावेगी, इस कारण कोरव-दलके शंखोंका कोलाहल सुनतेही 
अपना “पांचजन्य” शख वजादिया। मानो युद्आरंभ करदेना स्वीकार 
करलीया । इस शंख का नाम पांचजन्य इसकारण है, कि 'पंचजन” 
नाम राक्षस जोतिमि [वहत्मत्य] रूपसे समुद्र निवास करताथा 
उसे भगवानने वध करके उसके हाडसे इस शंखको तयार किया था। 
, इसके वजतेही कौरव-दल्लके शंखोंकी ध्वनि ऐसी लुप्त होगयी जैसी सिंह 
के गरजनेसे भेडियोंकी । 
| शंका--वीरोंको तथा सम्पूणं कटकको अपनी श्राज्ञामं रखनेकेलिये 
दोनो दलमे रणाघधीश नियत किये गयेथे | कोरव-दलके “भीष्मपीतामहः 
आर पायडव दलके “भीमसेनः। इसलिये जब .कोरव-दलके प्रधान भीष्मने 
युदआरंभका शखफूंका तो इधर पाणडव-दलके प्रधान'भीमः को पहलाशंख 
फूकना उचित था ।तहां श्रीकृष्णने सारथि होकर सबसे पहले शख क्यों 
फूंका! यह युद्धकी रीतिसे विरुद्ध है। अर्थात्‌ महारथीके रहते सारथिकां 
शंख फूंकना अनुचित व्यवहारहै | सर्वज्ञ श्रीकृष्णने ऐसा क्यों किया! 


न औमडगवर््णीतां .. अध्या०१ 


समाधान ८ पाणडवों ने अपने दलका प्रधान श्री श्यामसुन्दर 
क्ृप्णचन्द्र ही को मानरखा था | यद्यपि श्यामसुन्दरने- अपनी इच्छा 
से अजुन्॒का सारथि होना स्वीकार-किया था; तथापि अर्जुन तो उनको 
सारथि नहीं समझता था। वहतो उनको अपना स्वामी जानता था 
ओर स्वेप्कार अपना रक्षक समभताथा ! इसी प्रकार अर्जुनके अन्य 
आता युविष्ठियदि भी श्री कृप्णहीको अपना स्वामी, रक्षक, तथा अ- 
पना पूधान मानते थे । इसी कारण भगवान्‌ अन्‍न्तर्यामीने इनके 
सनकी गति जान सबसे पहलें शंख वजाया | यहां शंका मतकरो ! 

एवम्‌ पुकार भगवानके वजानेके पन्‍्चात कट अजुनने देवदत्त 
नाम शंख वजाकर कोखदलके वीरोंका हृदय केपायमान करदिया | 
पश्चात [ पोराडड दध्मो महाशंखम्र मीमकर्मा व॒ुकोदरः ] 
उक्त दोनों शखोंकी घ्वनी सुनतेही बकोदर अर्थात्‌ भीमके हृद्यमें 
वीर रस उपज आयाओर उनोंने अपने “पौंडू नामक महा शंखको पू- 
णे वलेके साथ फूंक दिया । यह भीम कैसे हैं, कि भीमकर्मा हैं ओर 
बइकोदर कहलाते हैं | तहां जो वढे-वडे कर्मोंकों कर देखलाबवे उस 
कहिये भीमकर्मा, सो भीमने पहले हिडिम्ध * नाम राक्षसको मह॒युद्ध 
में परास्त कर उसकी छाती पर घुटना रख उसकी गदन ऐसी दबायी, 
कि वह चीख मारकर मरूया | उस राक्षसकी भगिनी हिडिस्वाने भीमसे- 
नकी सुन्दरताई पर मोहित हो उनसे विवाह करनेकी इच्छा फूगट की 
पहले तो भीसने स्वीकार न किया पश्चात माता 
ईं युविष्ठिः के कहने से उसे व्विह 
बलवान घटोत्कच उसन्न हुआ, 


कुन्ती ओर बडे भा- 
लिया। इसी हिडिन्वाके गभ से 
जिसने महाभारत युदमें पाण्डवों की 
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जीजानसे सहायता की । इसी हिडिम्ब-बध रूप भयंकर कमके कार- 
ण्‌ भीमको भीमकर्मा कहकर पुकारते हें। 
संजय दिव्य दृष्टि रा यह भी जानता है, कि भीम अवश्य 
दुःशासन की छाती फोड तीन चिल्लु रुधिर पान करेगा | इस कारण 
घृतराप्टूके सम्मुख भीम को भीमकर्म्मा कहकर मानो प्रथम ही से 
इस भयंकर वार्त्ताकी सूचना देरहा है । फिर बृकोदर कहनेका कारण 
यह है, कि बृक नामा अग्निकी ज्वाला जो इस भीमके उदरमें हे, 
इतनी प्रवल है, कि .बहुत - अन्न पचानेके अतिरिक्त ' मनुष्यके रुधिरको 
भी पचा सकती है। 
मुख्य अभिप्राय यह है, कि ऐसे भीमकर्म्मा -बृकोदर 
भीमने अपने महान्‌ नाद करने वाले पोण्ड नामके विशाल शंख 
को वजा दिया। इसके शब्द को सुनतेही वडे-बडे वीरोंकी -आंते 
ढीली होगयीं । 
तदनन्तर [अनन्तविजय राजा कुन्तीपुत्रो युधिष्टिर:] 
, कुन्तीके पुत्र राजा युधिप्ठिरने,अनन्त-विजय नामका शंख वजाया-। 
यहां कुन्ती पुत्र कहने से संजय घतराष्ट्के श्रति अपना यह-अमभिप्राय 
पगट करता है, कि: कुन्तीको जो साक्षात्‌. देवी की मूत्ति, परमसाध्वी 
, पाणडवोंकी माता, वसुदेवकी भगिनी, शूरसेनकी, कन्या,- तथा चक्रवर्ती 
राजा पायडुकी पाटरानी जो सुरम्य राज प्रासाद्म राजभूषणोसे सुसज्जि-.. 
त होकर अनेक श्रकार- के राजसी सुखोंको भोगती थी, उसे तुम्हारे “ 
महापापी दुरात्मा पुत्र दुर्योधनने वन-वनकी घूल फेंकवायी- थी। ऐसी 
ह॒द्य से जली हुई साध्वी कुन्ती देवी के शाप से तुम्हारे दुलका नाश 


७२ शरीमरगव्गीता । [ भ्रध्या ० ! 


अवश्य होगा तथा युधिष्ठटिर अपनी माताके इस दुखका बदला 
अवश्य लगे । 

शंका-युधिष्ठिर उस समय किसी स्थानके राजा न थे । पांच गांव 
तकभी दुयोधन ने उनको न दिये | फिर संजय ने युधिष्ठिरको राजा 
कहकर क्‍यों पुकारा ? 

समाधान- संजयने धृतराप्टूके पति युधिष्ठिको राजा कहकर 
यह सूचना करदी, कि यही युधिप्ठिर तुम्हारे पुत्रोंको खये अपने 
भाइयोंके हरा नाश करवाकर* हसितिनापुरके राजा होंवेंगे जिसे केबल 
अब ढाई सप्ताहके लगभग विलम्ब है। यह निश्चय जानो | 

युधिष्ठटिरने शंख फूंकनेम कुछ विलम्ब किया । इसका कारण यह 
था, कि परम धाम्मिक साधु स्वभाव होनेके कारण इनकी इच्छा अव 
तक यह थी, कि यदि मुझे पांचगांव भी मिलजावें तो मैं ऐसा घोर युद्ध करवा- 
कर अपने वेशके नाश करनेका कारण होनेसे बचूं | पर जब देखा, 
कि दोनो ओरके सुखिया वीरगण शेखोंको वजाकर युदू छेडचुके 
तो अब शखको न वजानेसे सवसुझको कादर और डरपोक कहेंगे तथा 
वीरोंकी श्रेणीमें गणना न करके मेरी निन्‍्दा करेंगे | इसलिये अपना अन- 
'न्त-विजय नामका शंख वजादिया | इस शंखका नाम अनन्त॒विजय 
इस कारण पडा था, कि जब युधिष्ठिर खाण्डवपस्थके राजा थे तो 
इसी शंखको बजाकर बहुतेरे राजाओंको जीत लिया था | 

इनके पश्चात्‌ [नकुल: सहदेवश्व सुघोषमणिपुष्पकौ ] 


* आऋब्चिता निकस्कायलपर्कल पे गए 77 ज्ञ शत्तज्नित्वा निष्कण्टकराज्यस्यलाभत्तस्पैव भवतीति बोतना्थ राजेति यो 
् पृदमू ( भाष्य 
त्कषदीपिकायाम ) “ 


जेण १जा१णा। श्रीमद्गगवद्गीता । ७३ 





चबकदतय आर सहदेदले जब्ब॒  * 
जज आर सह्द्दनज ह्पू देखा, कि सेरे द्डे आताने शख बजादिया अब 
छझस यक्छर दे झकनकी ब्टो आशा नहीं भ्े दोननि ५०७ 
इस उद्धक रुकनवः कोई आशा नहीं है, तव दोनोने एकसाथ सुघोष 
शापुष्पक् नामके शुख वजादिये ॥| १५ ॥१४॥ 
रणके इन मुखियों का शंख वजाना सुनकर ओर किस किसने 
शख वजाया सो सुनो ! 
हल धयााए दा दुत्प हब उ् शे ५ खडी 
पु ०--काश्यश्व परमेष्वास: शिखंडी च महारथ: 
धुश्दुम्नो विराठश्व सात्यकिम्चापराजितः ॥ 
ध्द्व द्रोपदेशाश्च बे 
हुपदो वोपदेयाश्व सर्वेशः पुथिवीपते ! 
सोमद्श्य महाबाहु: शखान्दध्छुः पथक्‌ पृथक ॥ 
॥ १७॥१८ ॥ 
पदच्छद: “+- एथ्बीपले ! ( हे राजन | ) परम्षेप्यासः (शर्ट 
घतुर्वेय सो मझघजुप0 ) काशयः ( काशीएज: ) चे ( तथा ) 
महास्थ; ( महारथोयस्थ सं; । एकोद्शसहस्राणि योधयेत्‌ सैव- 
महार्थः ) शिखंडी ७ ( बह्रुपदराजपुत्र: ) थे ( तथा ) छुष्ट- 
द्यक्म; (दोणहन्ता टुपदपुत्र ) थे ( तथा ) विशाठः ( विराट 
हि *.] 
वेशाधिपः) च (तथा) अपराजित; ( पराजितमप्राप | न पराजित; पारि- 
जातहरणवाणयुडाविमहासंग्रामेप ) लात्यकि: ( यदुकुले वीर विशेषो 
वासुदेवस्य सारथि: ) थे (तथा ) हुपद: (पांचालाबिपति: ) च (तथा) 
दौपदेया: (अतिविस्थादयो द्रौपदी पह्चपुत्रा: ) व (तथा) महावाहु: 
_( विशालबाहु: ) सौभदः ( सुभदाइतरोईनियाय: ) पा ला ) सोलद्र: ( सुभद्वापुत्रोौउ५मिमन्यः ) सवेशः ( सब- 


# शिखडी- अस्ष्य जन्मादि विवरण महाभारते हरशव्यम्‌ | ५ | १६० थध्याये 


७४ भ्रीमद्भगवद्गीता अध्या० १ 





प्रकोरेण ) एथक्‌ एथकू (दिलग-विलग एकैकशः) शैखान्‌ (निजनिज 
कम्बुकान्‌ ) दच्छु; ( वादयासासु) ॥ १७, १८ ॥ 


पदार्थ :---सम्जय धृतराप्ट्से कहता है, कि(एथ्वीपते[)हे राज- 
रैंक ४ फूंकनेंके ्श प्रधनु 

न्‌ | पाणडवोंके शंख फूंकनेके पश्चात्‌ शीघ्रही ( परले पास: ) श्रष्धधनु- 

षका धारणकरनेवाला ( शिख्तर्डी ) द्वुपदका पुत्र शिखण्डी ( थे 

ओर ( धृष्टथक्ष: ) द्ोणहन्ता धष्चमक्नष (च) और ( अपराजितः ) 

रे कि 

परायेसे नहीं जीता जाने वाला ( सात्यकि; ) यदुवेशमें वीर सालकि 

५ दु । | 

(थ ) और ( द्रपद: ) पांचाल देशका नरेश द्रपद. (व ) और 

( द्रोपदेया:) द्रौपदीके प्रतिविन्ध्यादि पाँचो पुत्र ( थ॑) और ( सहा- 

वाहु; ) विशाल भुजदल वाला (सोभह्नः) सुभद्राका पुत अभिमस्यु 

ये सबके सब बीर (सर्वरा:) सर्व प्रकारसे (एथक्‌ एथक )दिलग-विलग 
(शड्खानू) शंख (दष्सु) वजाते भये। १७, १८ 

भावार्थ:-अब संजय घृतशध्से वहताहै, कि पाणडवोके शंख वजा- 

नेके पश्चात्‌ अग्याप्य जितने मुख्यबीर इनके कटकमें थे सबोने एका- 

एक शुंख बजाना आारःभ वरदिया। वे कौन-कौन वीर हैं सो सुनो ! 

(काश्यश्च परमेप्वासः शिखण्डी च महारथ:]पसम विशाल घ- 

नुफ्के धारण वरनेवाले काशीनरेशने शंख फूका । यह नरेश पाणडवों 

के विशेष सम्बन्धी थे क्‍योंकि इनहींके पूथेजकी कन्याओंसे पारडवों 

के दादा भीष्मके छोटे साई विचिल्वीय्येका विवाह हुआथा । तबसे आ- 

जतक सम्बन्ध चलाआता था। इसी कारण यह, इससमय पागडवोंकी स- 

हायता करनी उचित जान पाणडव दलमें अपना 
नी उचित जान पाणडव दलमें अपना सारा कटक लेकर, आन 


श्लो० १७ ॥१५॥ अमद्रगवद्ीता । प्‌ 


पहुंचेथे | तपश्रात्‌ शिखशडी ने भी अपना शंख फूंका | यह शिखयर्डी 
राजाद्रपदके गहमें कन्या होकर उत्न्न हुआ था | पीछे तप करनेसे पु- 
रुषत्वको प्राप्त हुआ | 
स्रीरूपमें इसके जन्म लेनेका कारण यह है, कि जिस- 
समय भीप्मदेव अपने छोटे भाई विचिलबीय्थेके विवाह निमित्त 
चाशीराजकी तीन कन्या अस्वा, अख्वयिका और अम्वालिकाको खयम्व- 
रसे जीतलाये थेउस समय “अस्बा”ने मीप्ससे कहा, कि में तो पहलेसे 
शाल्व॒राजको वर चुकी हूँ, और अपना पति वनाचुकी हूँ; इसलिये यदि 
अब दूसरा पति करूंगी तो मेरा पतित्रतधर्म्म नाश हो जाबेगा |इस विषय 
मे हे भीप्मदेव ! जैसी आपकी आाज्ञाहो करूं | भी मने यह सुनकर 
अश्वाको शाल्वके पास भेजदिया, पर शाल्व ने उससे कहा, कि 
तू परायेंके घरमें रह आयी. है इसलिये मैं तुके स्वीकार नहीं करसक 
सा । इतना कह उसे भीष्मके पास लौटा दिया। तव उसने भीफणके 
पास आकर पग्राथनाकी, कि अव तुम मुझे! स्वीकार करलो ! अपनी घ- 
म्मपत्नी वनालो | पर भीष्मने, जो जन्मभर अह्यचारी रहनेकीं प्रति- 
ज्ञा करचुकेथे, उसे वरनेसे मुंह मोरलिया। इसकारण अम्बा* को क्रोध- 
आया और वह मीष्मके मार डालनेके तासय्येसे वनर्मे तप करने च 
लीगयी । वहाँ अपने तपबलसे दूसरे जन्ममें द्रपदके घर जाकर शि 
खण्डनी नामकी कन्या होकर उसन्न हुईं। इस शिखणिडनी के- 
माता पिताने इसे प्रत्रवत प्रतिपाल किया और सदा पुत्रके स्वरूपमें- 
#अम्बा-.. ज्येष्ठा काशीपतेः कन्या अ्रम्बा नामेतिविश्ुता । इपदस्य कुले जाता 
शिखरण्डी भ्रतर्षम ! (महामा० उद्यो० भ्र० १६३) 


श्रीमद्रगवद्ीवा । भ्रध्य[० १ 


८] 
नि 





है आ ते .2%« अल ह+२-३०+० ज द्व्य्द्क्का । छुपू+३/ ध्ज न्न्फल्त लव हु का] हि प- 
रा | सभी जानतेथे, कि यह द्रपदका पुत्र हे। यहां तक,कि इस शि 


विवाह श्ज्ञ 50. शा बुझार्क क्या दिल दया 
खशिडनीका विव सहागज ६हृरइथदसझाकाए कन्या करादया। ज- 
व उसे ज्ञात हुआ, कि राजद्रयदने घोखा देकर मेरी कम्याकों की अपनी क- 
व उस ज्ञात हुआ, कि शजाड पदन घास दकर री कम्याकों अपनी कि 


ग्यासे (कक. विवाह दिया है तद शारे दे ऋाज़धा मम अल हि से जो 
ग्यासे विवाह करदिया है, तव गार क्रोधके कटक लेकर राजा द्रपद पर 


चढाई करदी ओर द्वपदकी बांध लेजानेका प्रवन्ध किया | तय द्रपद 
हि । 


छपनी घस्मप्ली समेत बहुतही दुःखी हुए । 

एबमपकार माता पिताको दुःखी जान शिक्ल णिडदी- पुरुष चिन्ह प्रापकर- 
नेके तालय्थसे बनमें तपकरने चलीगयी। तहां स्यूश् नाम यक्षने अपना 
एुरुपत्व शिखणिडनीको प्रदानकिया ओर उराकी खिल्को आप सदीकार- 
करलिया एवमप्रकार शिखंडीने पुरुष चिन्हको प्रातकर पुत्ररूपस घर लौट 
अपने पिताको सब समाचार कह सुनाया ।वे सुनकर प्रसन्न हुए और- 
हिर्शयवर्स्माको यह समाचार सेजदिया,कि शिखणडी मेरा एतहे। पुन्नी- 
नहीं हे । तुम पूरशाप्रकार परीज्ञाकर अपनी कम्याको मेरे घर विद्वाकरदो। 
हिरिशयवस्भाने एसाही किया । दपदने इस शिखदडीको तथा घृष्ट- 
छुजल अपने दूसरे पुत्रको ब्रोश्याय्येके पास युडविया सीखनेके 
लिये मेज दिया | तहांये दोनो घनुवियामें पूरी शिक्षा पाकर बढ़े वीर 
योडा अर महारथिधाोंकी गणनामें प्रसिद्ध हुए | यही दोनों द्रोण तया 

दशास्कत्य नपतेस्तनज्ां शिखण्विने दरयामास् द्रान्‌ ॥ 


हे र्‌ रे रे झ्य 'क शु ह 2 [9] ३ 
जबपबतिवयो येध्छी द्शाएंक स्वत. ।स च्‌ प्रादान्महीपात कन्या तस्मे शिखशिडने ॥| 


(पहासा ० ञ्दो ० झ० १६ ०) 
न्तीँ गुत् छ द्र |। पे द्ज्या अत्वमागतद | 
ँः जुडे *प ज्श दा घपुत्नत्वमानता या यक्तु। पुरुय च्क्रे रथुग़्‌ भियदिदीर्षया ॥ 
( मह० आा० अ० ६३ ) 


श्लोौ०१७॥ १५॥ श्रीमह्रगपदीता ७७ 
लक न जनक मर कक आर मम कलर व कब 
भीष्सके बधके कारण हुए | इनका पूर्ण वृत्तान्त महाभारत उद्यौ- 

गपवे अध्याय १६०से १४३ तक देखे । 

अब सब्जय कहताहै, कि इस शिखण्डीने भी अपना शंख फूंकदिया। 
पश्चात्‌ ( धृष्टययम्नो विशाटश्य सात्यकिश्वापशाजित:) घट 
चब्मने,फिर राजा विशटने अपना-अपना शंखफूका | तसश्रात्‌ सात्यकिने 

गरीजो अपरजितहै अथीात परायेसे जीता नहीं जाता अजय है, अपने शंख 
को घोर ध्वनिके साथ फूंक दिया। यह सात्यकि दृष्णवंशी राजा सत्यक 
का पुत्र, अ्जुनका शिष्य और कृष्णुभगवानका निज सारथि था | इ- 
स महामारतंके युद्ध्मे मारे जानेपर भी मरा नहीं जीता रहा । फिर पारि- 
जातहरणके समय भी इसने अपनी बाणविद्याकी कलायें ऐसी दि- 
खलायी थी कि स्वोको परास्त कर आप रणभूमिमें अडाखडा रहा। इ- 
सीकारण संजय इसके नामके साथ अपराजित ऐसे विशेषणका श्र- 
योग करताहै । फिर [द्रपदों दोषदेयाश्च सवेश: पृथिवीप- 
ले!] संजय कहताहै कि हे राजन | सुनो इसीम्रकार एकके पीछे दू- 
सरे वीरोंको शख बजातेहुए देख पांचाल देशके नरेश द्रषदशजाने 
भी अपना शख फूंका । तिनके पीछे दोपदेय अर्थात होपदीके पच्छो 
पुत्नोने अपना अपना शख बजाया । 

पाठकोंके बोधाथे द्रौपदीके पांचोंपुत्नोके नाम और यह,कि कौन 
किससे उत्मन्नहुआथा यहां वर्णन करदिया जाताहै- 
प्रतिविन्‍न्ष्यो युधिष्ठिरात्‌ सूतसोमो इकीदरात्‌ । 
अजुनाच्छूतकीतिर्तु शतानिवः्तु नाकुलिः ॥ 


तथव सहदेवाच्च श्रतसेन; अतापवान। 
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आप 


हिडिम्बयांच भीमेन वने यज्ञे घटात्कच:)॥ (महाभान्थार झ०६ ३) 


अथ्-- युधिप्ठिस्स प्रतिविन्ध्य । भीमसे सूतसोम, । 
अजुनसे अतिवीत्ति । नकुलसे शतानोक । सहदेवस अतसेन 
ये पांचों द्रोपदीके ग् द्वारा उत्तन्न हुए । इनसे इतर भीसलेनकी 
दुसरी स्री हिडिस्वासे चनमें घटोत्कच उत्तन्न हुआ | सो घटोक्तच 
भी इन पांचोके साथसाथ रणभूमिमें उपस्थित था । 


सुख्य अभिप्राय संजय के कहने का यहहै, कि प्रतिविस्ध्यादि द्रीप- 
दीके पांचों पुत्रोंने विलग-विलग पांच शंख वजादिय । तत्पप्दात [सौ- 
भदश्च सहावाहु: शेखान्दध्छु: पृथक पथक्‌ ] सुसद्वा 
के पुत्र अम्रिमस्युने और अन्य सब वीरोंने अपना-अपना शंख बजा 
दिया । यह अभिमन्यु कैसाहें, कि महाबाहु है । जिसकी भुजाये जा- 
चुतक लस्‍्बी हैं, युड करनेमें विशाल वलवाला है। क्योंकि महाभारत 
चुडमें जिस चकव्यूहकी कोई पाणडव वीर वेघन करनेका साहस नकर- 
सका उसे यह वच्चा अभिमन्यु, जो श्रीकृष्ण महाप्रसुका परमप्रिय अपना 
भांजा था, वेघकर अकेलाही घुसगया था। इसकी विलक्षण वीरताने कौर 
व सेनामें दडा त्रास फैला दिया था । पर जबयह लड़ते-लड़ते विर्थ हो 
गया और इसके हाथमेंएक शस्त्र भीन रहा, तब परम निर्ुज, निर्देयी, 
अन्यावी और अधर्म्सी कोख-वीरोंने इसके सिरपर ऐसी निप्ठुरताके 
व ही सारि, कि जिसकी चोट यह न सहसका, गिरकर ख्र्गलो- 
नो लिधासाया। चुडमें जब कोई वीर रथसे रहित होजावे ओर कोई 


एज उत्तके हाथम न रहे तो उसे मारना अधघम्म है ॥३ज0॥ $प। 





श्लो० ॥ १६॥ श्रीमद्भगवद्गीता । ७६ 





हि अब संजय कहता है, कि हे राजा धृतराप्ट्र | इन पाणडवदलके 
के शंख बजानेके पश्चात्‌ क्‍या हुआ १ सो सुनो ! 


मू०--राघोपो धातराष्राणां हृदयानि व्यदारयत। 


नमश्च एथिवीं चेव तुुलो व्यनुनादयन्‌ ॥१९॥ 

पदच्छेद:--- सः (असिड: ) तुखुलः (निनादपूरित कल क-- 
लव्याप्तातिभिरव:) घोष:(शंखनाद:) मभः (आकाशम । अन्तरिक्षम ) 
व (तथा) पृथ्वीस्‌ (भूलोकम) च एवं (निश्रयेन)>यसुनादयन (पू 

: तिध्यनिभि: आपूरयन ) धात्तराष्ट्राणागू (धृतराष्टस्य अपत्यानों दुर्यो- 

धनादीनाम ) हृदयानि (अन्तःकरणानि) व्यदास्यत्‌ (विदारितवान्‌ | 
हृदयव्यदारण तुल्यां व्यर्थां जनितवान )॥१६ ॥ 

पदाथ:-(सः)बह जो पूसिद (तुझुलः) अत्यन्त भयावन(घोषः) 
शंखनादका कल्ल-बल शब्द था वह (नमः ) आकाश (व) और 
पथ्वीस) एथ्वीको (च) भी (व्यनुनादयन्‌) अपनी गूजसे भस्ताहुआ 
(घात्तेराष्ट्राणास्‌) धृतराष्ट्रके पुत हुयोवनक ( हृदयानि ) हृदयोंको 
(उयदारयत्‌) मरे भयके टुकडे-टुकडे करता भया ॥ १६ ॥| 

मावा्थ:--संजब कहताहै, कि है राजा धृतराष्ट् | तुस्होरे पुत्रों 
के दलके शखोंकी ध्वनिसे पाण्डवोंको तो तनकभी भय न हुआ। 
पर [ स घोषों धार्राष्ट्रार्या हृदयानि व्यदारयत] पाएडव 
दलके वीरोंके पान्‍्चजन्य, देववत्त, पोण्डू, अनन्त-विजय, सुघोष, मणि- 
पुप्पक तथा अन्यान्य शंखोके मयंकर शब्दने तुम्हारे पुत्रोंके तथा कोरव-दल 
के वीरोंके हृदयोंकों वो फाडही डाला। जैस सिंहके गरजनेस सबके 
सब बनैले जीबोंका हृदय मारे भयके कांपने लगजाता है। सब अपनी 


८० नीमझ्रगवड्ीता श्र्या०१ 





जानलेकर भमागजानेंकेलिये इधर उधर तकने लगते हैं 
कोरव वीर दावे बाय भागतेका मार्ग देखने लगे। क्‍यों 
पशथ्चिवीं चेव तमुलो व्यलुमादयम्त! ] यह ध्यनि समोफ्के 
परवेतांस टकाकर आकाशसे एथ्वी प्यन्त एसी गूजी 
कान हहरे होगये और ऐसा बोध हुआ, कि प्रसय कालका आ- 
रंस होनेवाला है । आजही एथ्वी टूट कर ससातल जानेवाल्ी हैं । 
तथा सब पर्वत एक दूसेरेस टकराते हुए चुर-चर होना चाहते 

इस घोरवनिको सुनकर पत्रतके पशु पक्षी कन्दराज्ोंकों त्याग त्वा- 


गकर बाहर भागने लगगये । कन्दरानिवासी सर्पने फूलक्कार भरता ' 
आअहंभ कर दिया ।व्यात्र, सिह, सेडिय इला/दि चीखमारने रूगगये । 
वानर समूह दच्योंकी डालियंसि चिपट गये। पक्षी घोसलाका छोड 
छोड़कर आकाश की ओर भागचले | सुख्य अमिप्राय यह है, कि 
इस घोर व्यनिने सबंत्र आकाशसे उृथ्ची पस्यन्त खलवसी मत्रादी । 


अन्यायी कांस्दोका हुदय कस स्थिर रहंसकता था * 
९५ ३ च नि नकर 
कह सुनायी है, कि कौरवदलक वीराके शखनादसे पायडवॉकी तनकमभी 
क्षोम न छुआ, पर पाण्डवोंकी शंखच्व॒निने कोसवोंके हुडयों 
डाला, इतना कहनेसे संजयका सुर्य अभिषाय यह है, कि घुतगष्ट्‌ 
सलीमांति समझ जावें, कि भरे पुत्र बडे अधर््सी योर अन्यायी तथा लो- 


भी हैं । अन्यायका डंका बहुत दिनों तक नहीं दजता । पूर्व जम्मफे 


पुण्य उदय होनेस कुछ दिनोंके लिये अन्यायियोकी सुख होठो हो, 


यर अन्त मे दुखोके तापसे जलना पडता है। अपनी ह्ीत्तिकी कमनाशा 


कोी० ॥२०॥२ १॥ श्रीमझ्गव्नीता । ८१ 
नदीमें डूबकर मरना पडताहै। अधिक कहांतक बलहूँ, अन्तकाल हाथ 
मल-सल पछताते हुए चिरकाल पस्थन्त नरकका दुख सोगना पडता 
है। सो हे राजाधृतराप्ट ! तुरहारे पुत्र अन्यायी होनेंके कारण युडमें 
कदापि न जीतेंगे । क्‍योंकि यह कुरुक्षेत्र धम्मच्षेतर इसीकारण कहला- 
ता थाता ५३, तर धर मात्माओं 5 

ता आता है, कि यहां केवल धर्म्मात्माओंको ही जब लाभ होता है 

॥ १६॥ 





संजय कह्ताहे, कि हे महाराज धृतराप्ट्र | भागे रणभूमिमे कौनसी 
विधित घटना हुई ? सो सुनो ! 
सू०-- अथ व्यवस्थितान्द्श धात्तेराष्टरन्कपिध्यज: । 
प्रवुते शब्नसम्पाते धलुशबयम्य पाणछवः ॥ 
हृपीकेश तदावाक्यमिदमाह महीपते ! 
सेनशेरुसयोरम घ्ये रथ स्थापय भेष्च्युदव २०,९२१) 


प्दच्छेल:-- महीपते ! ( एथिव्या:पते धृतराप्ट्र |! ) अथ 
दृत्यनन्तम्‌ । शंखशब्दश्रवणान्तरम्‌ ) व्यवस्थितान्‌ ( भयोहि, 
ग्ततया पलायने प्राप्तेषषि वैपरीत्यादपरिचलितान्‌ । युडोद्योगेनावस्थि 
तान्‌ वा)घार्वशप्ट्रान्‌ ( दुर्योधनादीन ) हृष्दवा ( अवलोक्य ) 
तदा (तरिमितयुद्धारंभकाने ) शल्नसंपाते ( शब्बाणांत्रयोगामिपुखे । 
शख्राणामिषुःप्राप्तमस्तति समुदायः तस्मिन ) प्रवृते ( प्रवत्ते- 
माने ) [ सति ] कपिध्वजः ( हसुमता महावीरेण ध्वजरूपतया 
धनुग हीत; । हउमानो घ्यजे यस्य सः ) पाएडवः ( अर्जुन: ) घजुः 


८२ श्रीमद्ंगवद्गीना . (अध्या० ६ 





( गाएडीवम्‌ ) उद्यम्य ( उठछत्य ) हृषीकेशस ( इन्द्रियाणामीश 


भगवन्त श्रीकृष्म्‌ ) इृदस (इंहशम्‌ ) वादयम्‌ ( वक्ष्यमाणं ब- 
चनम्‌ ) आह ( उतक्तवान्‌ ) अच्युत ! (हे कृष्ण ! यस्यभगवतः 
स्वरूप देशकालवस्तुषु न कदाचिदपि प्रच्युति प्राप्नोति तस्य सम्बोधने 
हे अच्युत ! ) उभयोः (€ खपक्षपतिपक्षभूतयो: ) सेनयोः (कटक- 
यो; ) मध्ये ( मध्यमागे ) से ( मम ) रथम्त ( स्वन्दनम्‌ ) 
स्थापय ! ( स्थिरीकुर | )॥ २०, २१ ॥ 


पदाथ:--- संजय कहता है, कि ( महीपते ! ) है राजा घुत- 

राष्ट। ( अथ ) एवम्‌ पूकार दोनों दलवाली घोर शंखध्वनिके सुनने- 
के पश्चात्‌ ( व्यवसर्थितान ) युडः करने के लिये व्यवस्थित ( धा्ते- 
राष्ट्रान्‌ ) धृतराष्टके पृत्नदुर्याधनादिकों को (हृष्दवा )देखकर (तदा ) 
तिस युडारंभके समय ( शखसंणते ) शज््र समुदायोंके छोडनेमें 
तथा छुटेहुए शर्त्रोंके सम्मुख ( पूबुत्ते ) तसर होनेपर ( कपिध्वज: ) 
महावीर स्वरूप करके विराजमान ध्वजा वाला ( पाणडव:) अजुैन ( ध- 
नुः ) अपने धनुषको ( उद्यम्य ) उठाकर ( हृषीकेशम्‌ ) श्री कृष्ण 
भगवानके प्रति ( इदम्‌ ) इसप्रकारका ( वाव्यम्‌ ) वचन ( आह ) 
वोलता भया, कि ( अच्युत ! ) हे अच्युत भगवान श्रीकृष्णचन्द ! 

( उभ्योः ) दोनों ( सेनयोः ) कटकोंके ( मध्ये ) बीचमें ( मे ) 

मेरे ( रथम्‌ ) रथको ( स्थापय ) खड़ा करदो | ॥ २०, २१ ॥ 


भावार्थ:---- जब उत्तप्रकार दोनों दलवाले शंख फूंक-फूंक 
कर युझमें प्बृत्त होने केलिये तयार होगये- तब [ ग्रथ व्यवस्थि: 


श्लो० २० ॥२१॥ श्रीमद्भगवद्गीता । ८३. 


का आम मन मल कलर नकल समन कट मिट कल कल 


तान्दृष्टा धात्तेराष्टरन्कपिध्वज: ] कपिध्वज भर्जुनने, जिसकी 
ध्वजापर श्रीमहावीरजी रवय॑ बैठे हुए रथकी रक्षा कररहे हैं, धुतराष्टके पुत्र 
दुर्योधन, दुःशासनादिकों को तथा उनके सबवीरोंको युद्ध: करनेकेलिये 
व्यवस्थित देखकर, क्‍या किया!सोसुनो ! 

पाण्डवोंके चित्तमें तो यह आशा थी, कि मेरे दलके वीरोंके 
शडखोंके शब्दोंके सुन अवश्य कोरवदल चाहे पलायमान होजावें- 
गे चाहे सन्धि करलेवेंगे, पर ऐसा न हुआ। इतना तो अवश्य हुआ, कि 
जिस पाज्चजन्य शंखकी घोर ध्वनि सुन अन्यकी तो क्या गणना कीजावे 
स्वयं बह्मादि थर्स जाते हैं ओर जब भगवान कोपकर वजाते हैं तो सारा 
बह्मागड दलदलाकर लोट-पोट हो छिन्न-मिन्न हो जाता है; अर्थात्‌ 
प्रलय हो जाताहै; तिस पांचजन्य शरखकी घोर कोलाहलको सुन किस 
वीरका ऐसा कलेजा था? कि रणमें खड़ा रहे | भगवानकी असीम अहम- 
सत्ताको तो विलग रखो, यदि उनके इस कृपष्णरूपही के वलकी ओर 
देखा जावे तो ज्ञात होजाबेगा, कि कोर दलमें भीष्म ओर दोण भी 
सामना नहीं करसकते थे । क्योंकि शास््रेमें जहां वलकी गणना कीगयी- 
है तहां यों दिखलायागया है, कि भरत से १०००० ग्रुण अधिक- 
वल दशरथ को, दशरथ से १०००० गुण अधिक वल भीष्म को, 
भीष्म से १०००० गुण अधिक वल द्रोणाचार्य्य को, द्रोणाचार्य्य 
से १०००० गुण अधिक वल परशुरामको और परशुरामसे३०००० 
गुण अधिक वल श्रीकृष्ण को हे | तहां ऐसा कहा है, कि “ नास्ति 
कृष्णातपरोबली” । श्री कृष्णसे अधिक वलवान कोई दूसरा नहीं है । 
४ इस बलकी गणनाके देखनेसे मत्यक् समभर्म आता है, कि हो- 


८४ £ भीमहगवद्दीता श्रया०( 





णशूसे १०००० %१०००० ( १०००००००० ) दस कोड़ गुण अधि- 
क्‌ और सीप्ससे ( १०००००००००००० ) दस खर्व गुण आविक 
वल श्रीकृ श॒को है, । फिर कोरव-दुलमें इनदोनों से इतर दूसरा कोन ब- 
ली था जो भगवान्‌ श्री कृष्णके पाञ्चजन्य शंखका घोर शब्द सुन स्थि- 
र रह सके । इसीकारण पाज्चजन्य शंखने तो सबोंको पल्ायमान करदि- 
या होता। मीप्म ओर द्रोणभी न जाने कहां छिप्जाते! पर इन सबोंको 
इतना ज्ञात होगया था, कि कृप्णमग्वान्‌ यह प्रणुकर चुके हैं, कि इस 
युडमें शत्र नहीं घारण करेंगे | इसीऋरण कोरव-दल्लके वीर स्थिर रह- 
गये ओर युद्केलिये तयार होगये। 

एवमपकार[पिवृत्ते शखसंपाते धनुरुग्मम्य पाण्डव:] सिए- 
दलकी डुडकेलिये सुसज्जित देख आपभी शखसमूहके पूहार करनेसें तस- 
र होनेके तातय्यसे पांडववीर ऋज्जुन ने कटिति अपना धनुष उठालिया 
ओर चाहा,कि बाणोंकी वौढारोंसे कोरव-दलको ढक दूं, पर नजाने 
उसके चित्त कैसा संकल्प उदय होआया, कि वाणोंवी वोछार करना 
न स्वीकारकर केवल धनुषको उठा, [ हृषीकेश तदा वाक्यमि- 
वाह महीपते ! ]हेराजा घृतराष्ट! इन्द्रियों के खामी तथा सबोके 
अन्तय्यासी श्री कृष्णमावानके गया >> पति, यह बचन*+ बोलता भया, यह वचन* बोलता मया, 
के यथत्रि एत बचनोम॑ अज्चुनकी बहुत बल्ले ढिठाई पायी जतीथो, तथापि भर्जुन जो बचपन 
से श्यामसुन्द्रके सग हंसता खेलता आया 


या है और प्रेमवश ढीठ होरहा है, अपने ऊपर भगवान्‌ 
की अप्तीम छुपादृष्टि देख ऐसा अज्ञगान करने-लगा, कि जब भगवान्‌ अपने पेज को विस्तार 
अपने महत्वकी भोर न देखकर मेरे लिये सारथि होन! 


हैं न्‍ ! स्वीकार कर चुके है झार ऐसे बिप- 
लय पहायक होजुके तो क्या राजछुखसे च्युत हुए मुक दुखियाके बचनको 
नमभानेगे अवश्य मानेंगे। 





कछो० २०॥ २१॥ श्रीमद्गगवद्गीता ॥ प्‌ 





[ सेनयोरुसयोमध्ये रथ स्थापय मेषच्युत ] हे अच्युत ! 
दोनों दल्लेंके बीचोंवीच जहांसे दोनों दल्लोंके वीर मेरे देखनेमें आते, 
रथको खडा करदो ! 

यहां भगवानको अच्युत- कहकर पुकारनेसे अज्जुनका मुख्य अभिप्राय 


* - यह है, कि कदाचितू भगवान एसा न कहपडे, “कि ऐसे कोमल समयमें 


जबकि भीष्म, द्रोण इत्यादि वीर वाणोके छोडने पर तत्पर होरहे हैं, 
हे अर्जुन ! तू अपने व्यूहसे निकल बाहर रथ स्थापन करनेको क्यों 
कह रहा है ? ऐसा करना युडविद्याकी रीतिसे विपरीत है। ऐसा 
वरनेसे शत्ुदल तुकको अकेला जान तुकपर टूटपढेंगे और तेरे रथ- 
को गिराकर तुझे लेजाबँंगे” इसी शंकाकी निशव॑त्तिके तालय्य से “अ- 
च्युत” ऐसे विशेषणका उच्चारणकर भगवानको अपने स्वरूपका स्मरण 
दिलाता है, किहे भगवन्‌ ! आप अच्युत हैं ।इसकारण किसीभी कालमें 
किसी देव देवीसे तथा किसी अख्शशखसे कदाचित्‌ च्युत नहीं होसकते 
श्रथीत॒ गिर नहीं सकते | किसीको भी ऐसी शक्ति नहीं है, कि आप- 
के स्वरूपको च्युत करसके | जब ऐसे अच्युत होकर आप मेरे रथ- 
वान होरहे हैं और मेरे चारों घोडोंका वाग आपके हाथ है, तो फिर सुझे 
भय कैसा ! आपके रहते मेरे रथको वा शरीरको कौन गिरासकता है ! 
_क्योंकि सिंहके श्णमे रूनेवाला भी सिंहही होता है| परी शरणमें रहनेवाला भी सिंहही होता है। इसलिये झा- 


-अच्चुत -न ध्यवते” स्वरुपतो नगच्छति यः, नित्य इति यापत्‌ । 
नन्वेव॑ रथ रथापयन्ते मामेंते शत रवाचयावमिष्यन्तीति भगवदारंकामाशकयाह । 
देशकालवस्तुष्वच्युतं त्वां को वा ज्यावयितुमरतीति भाव? ॥ ( मधुसदनाः ॥ 

परमे वरोडपि यस्‍्य सारथ्ये स्थित प्राछतसार्विवन्नियुज्यंते तस्य विनये को विश्मय 


इतिभावः । ( भाष्योत्कर्षदीपिकायाग ) 


पद श्रीमद्भगवद्गीता । [ भरध्य। ० १ 


प ऐसे अच्युतके शरण रहकर मुझे अपने रथ तथा अपने शरीरके च्यु 

त होनेका कुछमी भय नही है। इसकारण हे अच्युत भगवान आप नि; 

शेके होकर मेरे रथको दोनों सेनाओंके मध्यरथानमे खड़ा करदें ॥२०,२१॥ 

फिरअजुनके चित्तम॑ ऐसी शका हो आयी, कि भगवान इसप्रकार रथको 

मध्यम खड़ा करना निरर्थकन समझें | इसलिये अगले शलोकमे अपना 
विशेष प्रयोजन प्रकट करता हुआ कहता है-- 


मू०--यावदेतात्रिरीक्येडहै योहकामानवस्थितान। 


केमया सह योहरव्यमस्मिन्र्णससुब्यमे ॥२२ ॥ 


पदच्छेद:-- यावत्‌ (यावत्‌ प्देशे | यावदितिकालपरंवा) अहम 
( अजुनः ) योद्कामान्‌ ( युडेच्छुकान्‌ ) अवस्थितान्‌ ( भ्रस्सिन 
धम्मेत्षेत्रे रिथतान ) एतान्‌ ( प्रतिपत्ते म्रतिडठितान भीष्मद्रोणादीन ) 
निरीक्ष्ये ( अवलोकयि]क्षम: स्यम ) अस्मिन्‌ ( संग्रामभूमौ ) 
रणससुद्यमे (वन्धुनामेव पररपं युडरोद्योगे ) सया। के; ( मत्कतेक 
युद््रयोगिनः के ! सन्ति यैः) सह ( साधम्‌ | सहितंम) योद्धव्य- 
म (युडकत्तु योग्यमस्ति ) ॥ २२ || 


पदार्थ:- ( यावत्‌ ) जिस स्थानसे वा जितने कालतक 
( अहस्‌ ) मैं अर्जुन ( योद्रकासान्‌ ) युडकीकामनावाले ( अव- 
र्थितान ) रणभूमिमें स्थित (एतान्‌) इनकोौरवदलके वीरोंको ( नि- 


रीक्ष्ये ) देखसकूं, कि ( भ्रमित रणससुद्यमे ) इस भाई बन्धुओंके 
परस्र संग्रामके उद्योगम (सयाके: सह ) मुझे किनलोगोंके स्थ झ- 


श्लो० २२॥ ओमद्भगवड़रीता ८७ 


थवा किनलोगोंका मेरे साथ ( योद्धव्यम्‌ ) युडकरने योग्य है॥२२॥ 


भावाथः- भव अज्जुन भगवानूको अच्युत कहकर निभिय- 
होना प्रगट करताहुआ दोनों दलोंके मध्य अपना रथ स्थापन करनेका 
विशेष प्रयोजन भगवानके प्रति प्रगट करता हुआ, कहताहै, कि(या- 
वदेताब्िरीच्येडहयोडुकामानवस्थितान्‌ ] हे भगवान ! 
इस भ्रकार दोनों दलोंके मध्य रथके स्थापन करनेसे मेरा यह बिशेष 
प्रयोजनहे, कि में दोनों दलोंके उन वीरोंकी झोर देखू जो इस पघर्स- 
 ज्षेत्रम युद्ध करनेकी इच्छा से आखडे हुए हैं । जिनके चित्तमें युद्ध- 
का उत्साह बढाहुआ है, कि एक दूसरे की ओर इस इच्छासे देखरहे- 
हैं, कि पहले कोई वीर शख्र ढोडे, तो उसे हमलोग वेघकर टुकडे-टुकडे 
कर डाले | इसकारण हे देव ! आप.मेरा, रथ ऐसे स्थानमें खडा कर- 
रखे, जहांसे इन सब युद्धकरनेवाले वीरोंकी रिथिति देखू ओर इतने 
कालपपय्यन्त खडा रख, जबतऊ इन वीरोंकों पहचानलूं ' हे भगवन | 
यदि आपको,यह शंकाहो, कि तू तो युद्ध करनेवाला है, देखनेबाला नहीं 
है, देखनेस तुकको क्या लाभ होगा -? तो हे प्रभो | विशेषकर मेरा 
तातय्थ यह है, कि [कैमेया सह योद्वव्यमस्मिन्श्णसमुब्यमे | 
स्रये मुकको किन, बीरोंके साथ तथा किन वीरोंको मेरे साथ युडः क- 
रना है ? अर्थात्‌ परस्पर वंधु वांधवके इस उद्योग किये हुए युडमें केसे 
कैसे बलवान योधाओंके साथ लडना है ? सोदेख तो लू। यह युद्ध 
किसी अन्य शत्रुके साथ नहीं है, अपनेही सम्बन्धियों के साथ है। 
इसी कारण अपनेशी वंघु वांधवोंने इस रणका उद्योग किया है।ह 


६६८ श्रीमह गगवद़ीता पडा ० *ै 


मा न न  निक 

इया सागर ! मेरी यह दृढ लालसा होरही है. कि मैं अपने नेत्रीसि अं 
पनेही भाई, काका, चाचा, वादा, दादा इल्यादिको एकवार देखलू, कि 
कौन-कौन इस रखे मेरे साथ युडकरनेको उपस्थित हैं, ! तथा किम 
झपने सम्बन्धियोंके साथ मुझे सारी लब्जा और मोह साया परित्याग- 
कर युद्ध. करना पडेगा ॥ २२ ॥ 


अब अज्जुन केवल अपने वन्धु वर्गों को ही नहीं वरु अन्यभी 
जितने दुष्ट ओर दुबुद्धि वीर दुर्याधनकी सहायताके लिये आये हैं 
उन्हे देखलेनेकी अभिलाषासे कहता है-- 


मू०- योत्स्यमानानवेक्षेषह य एतेडत्र समागताः । 
धात्तेराष्ट्रत्य दु्द्ेयुद्धे प्ियचिकीषंव ॥ २१ ॥ 

पदर्छेद:---दुबुद्ध: ( स्वसक्षणापायमजानत; | दुष्टबुर्ेड ) था- 
सराष्ट्रप्प ( घृतपष्ट्पुत्रदुयोवनस्य ) युद्धे ८ रणक्ृडायाम्‌ ) प्रि- 
यचिकीषेवः ( प्रियकतुमिच्छव: ) ये, एते ( भीष्मद्रोणादयरतथा- 
ज्यान्य देशाविययः ) अब ( अस्मिनू समरभूमो ) समागताः 
(सम्यकूप्रकारंणोपरिथिता; ॥ प्राप्त) ( तान) योत्यमानान्‌ ( युदत्य- 
न्तिते योत्यमानाः तान्‌ युड्सम्पादनेषति कुशलान) अहम ( अज्ञुन:) 
अवेक्ते ( उपलभे । अवद्गक््यामि ) ॥ २३ ॥ 

पदार्थ:- अज्जुन कहताहै, कि हे भगवन! (दुल्लेडे:) परम दु- 
ट्बुडि ( धार्त्तराप्टस्थ ) धृतराप्टूके पुत्र दुर्याधनके ( युद्ध ) युछमें 
( प्रियचिकीषंव: ) उसके हितके साधन करनेदाले / य एवे ) जो 


श्लो० ॥ २१ ॥ श्रीमह्गवहीता । ष्ह्‌ 





ये भीष्म द्ोणादि तथा देश-देशके नरेश, कर्ण, जयद्रथ इत्यादि 
( अन्न ) यहां इस रणभृमित ( सम्मागता: ) आये हुए हैं ( तान. 
योत््यमानान ) तिन युद्द करने वालोंके मी (अहम) मैं (अवेक्षे ) 
देखलू ॥ २३ ॥ 

भावाथ:--- थजजन कहता है, कि हे दयासागर ! आपतो सदा हम 
दानें दलवालेकी भलाई चाहते हैं, पर अब ते मुझे यह निश्चय हो 
गया, कि इन सूर्खोने जब आपकी झाज्ञा न मानी तो इनके प्रारव्ध 
अत्यन्त खेटे हैं। अब सन्धिकी तनक भी आशा नहीं है | इसलिये हे 
कृपासिन्धो ! मैं आपसे यही प्राथना करता हूं, कि [योत्स्थमाना 
नवेज्षेषद य एते-त्र समागताः] जितने युद्ध करने वाले इसरण- 
भूमिमं आन उपस्थित हुए हैं उनको में पूर्ण प्रकार देखलू। अथात 
भीष्स, द्रोण, १र्ण, जयद्रथ तथा अन्य वीरोंकों देखबर मैं भी अपने 
बलका अनुमान करलूं, कि में इनके साथ युद्ध करनेकी शक्ति कहां 
तक रखता हूं । क्‍योंकि यहां शल्ुइलमें जितने वीर हैं वे ( धार्ते- 
राश्टस्य दुलड्ेशुड्े परियचिकीषेवः ) धंतराष्ट्रके पुत्र परम दुषट- 
बुद्धि. दुर्योधन के हितके साधन करने वाले हैं । यह दुष्टवुद्धि सवयम््‌ 
अपनी रक्ता करनेमें अत्यन्त असम है । इसलिये वेश-देशके नरेशों 
को इस रणभूसिम अपनी रक्ताके निमित्त इकठा कर रखा है ।ये 
इसके हिंतेयी बीर अपना सवैस्व देकक तथा अपना बल लगाकर इस 
युडमें इसके हितकाही साधन करोगे । इसलिये हे दयामय | में इन 
को पहले देखलेने चाहता हूँ, यहीमेरी अ्मिलाषाहै ॥ २३२॥ , 


सा औमड्भगवढ़ीता । [ अन्य ० है 
व न कक अर 
अर्जुनके इस प्रार्थना पर भगवानने कया किया; सो संजय घुतराप्ट्रके 
प्रति अगले सछोकोंमें वर्णन करता है--- 
संजयउधाच 
सू०--एवमुक्तो हुरषकिशों गुड़ाकेशेन मारत !। 
सेनयोरुसयोमेघ्ये स्थापयित्वा रथोत्तमस्‌ ॥ 
भीज्मदोशपमुखतः सर्वेषां च महीक्षिताम | 
उवाच पार्थ पश्येतान्समवेताब्कुरनिति ॥२४,२६४ ॥ 
पदच्छेद:-मारद। ( है भरतवेशाइतस तथा मर्थ्यादानुरक्षक 
घृतराप्ट! ) एवस (अनेन्‌ प्रकोरेण) गुड़कैशेव ( अज्जुनेन । गुडा- 
काया; निद्राया इशेन । जितनिद्वतया सत्र सावधानेनाओंनेन ) 
उक्त: ( निवेदित: । अभ्यथितः ) हृर्षीकेशः ( इच्धरियाणामिश: 
श्री कृष्ण: ) उसयोः (यो: ) सेनयोः ( कटकयो; ) सध्पे 
( मध्यस्थाने ) भीप्सद्रोणप्रसुखतः (मीप्मद्रोणसम्सुखतः )च ( त- 
था ) सर्वेदाम , महीक्तिताम ( महीपतीनाम्‌ पूमुखे ) र्थेत्मम 
( अभिनादत्तम्‌ दिव्यं रथम्‌ ! सगवता स्वयमेव सारथ्येनाधिष्ठिततया च॑ 
सर्वत्कष्टम )स्थापयित्वा (अवधारयिला । निरूपयित्वा। स्थिरीकृत्ा) 
इति (इद्वचनप)उद्ाच (उक्तव.न) हे पाये! (हे प्रथापुत्र) एतान्‌ 
( युयुत्सून्‌) समवेतान्‌ (सम्म्लितान) कुरून (सीप्स दुर्याघनादीन, ) 
पश्य (निःशकतया अवलोकय)॥ २४, २५, ॥ 


पदाथे:--(सारतं) हे मरतवेशके आयृष्ण घृत्शष्ट्‌ (एबस) इसप्रकार 


छो० ॥२४॥२४॥ श्रीमद्भगवद्गीता । ६४ 
न अमित रत कलह अर पक बह अ कपल लिवीिलिवीमिए 0 
(गुडाकेशेन) निद्राको वशमें रखनेवाले अर्जुनस (उक्त:) कहेजानेपर 
(हृषीकेश:) इन्द्रियोंके ईश श्रीकृष्ण भगवावले(उभयो:)दोनों (लेनयो/) 
सेनाओंके (मध्ये) बीचमें(भीष्मद्रो ण॒प्रसुखत:)भीण औरे द्ोणके सामने 
(च)तथा (सर्वेपां महीक्षिता स) अन्य सव नरेशोंके सन्मुख (रथोत्तमम्‌ ) 
अजुनके सर्वोत्तम रथको (स्थापयित्वा )स्थापनकरके (इति) यों(उवाच) 
कहा, कि (पार्थ!) है एथाका पुत्र अर्जुन! (एतान) इनसब (समवेता- 
न) युद्ध निमित्त परपर मिलेहुए ( कुरून )कोरेबोंको (पश्य) तू 

देखले | ॥ २९, २५॥ 

भावाथ:---थरहा! आज रणमभूमिमें कसी अकहुत लीला देखते - 
आएही है, जितके देखनेस ऐसा अनुभव होरहा है, कि वेदोंने वारंबार जो 
दीनबन्धु और प्रणतयाल दो विशेष विरद भगवानके वर्णन किये, उन 
दोनों अपने विरदोंको आज भगवान पूर्णरूपसे पूर्ण कर दिखलारहें 
हैं। अर्थात्‌ अर्जुन ऐसे परम प्रेमी मक्तके समीप प्रकट कर रहे हैं । 
क्योंकि विचार करने योग्य है, कि जिस महाप्रभुकी श्रकुटिविलास 
में सारा अह्मायगड तथा बह्मादि सकल देवता दत्य कर रहे हैं । वायु, 
सुय्थ, अभि इत्यादि अर्हनिशि जिसकी आज्ञाका पालन कर रे हे 
#> “भीषा5स्मद्ातः पवते भीषोदेति सूर्स्यः ४” (तैत्तिरी०उप*्चूहाम- 
वलली ऋष्टमोपलुवाक:)अथ- जिसके मयसे वायुदेव सर्वत्र प्रवाह कररहे है 
ओर सृस्थेदेव उदय होकर आकाशम भूमण कररहे हैं, तिस ऐसे देवेकिः 
देवपर एक साधारण क्षत्रिय “अर्जुन” अपनी आज्ञा क र और सो भग- 
वान.._तिस आज्ञाको मटिति प्रतिपालन करनेको तयार होजावबे | क्यों 
न हो! दीनबन्धु और पूणतपाल शब्दोंका तो यही अथ है, कि 


६२ ओऔमदहनवद्गीना अप्या० ! 


जो एक अत्यन्त दुखियाडी प्राथनादी , पूर्ति करे ओर गाढ पड़े पर 
उस अपने शरणागतका प्रतिषाल करे। 

रूजय घुतराप्ट्रको मगवतकी सक्तवरूलता दिखताहुआ कहता 
हैं, कि- [एयजुक्तो हपीकेशों शुद्धाकेशन मारत! ] हे भारत! 
अर्थात्‌ हे राजा घ्रतराट | तुरुझे भस्तवंशकी मर्य्यादाके रखने वाले 


कुस्वशर्स शितेेमणि होनेके कारण अपने मनसें सन्धिका विचार कर 
रहे हो, रे तुम्हारे पुत्र दुयाघनने सगवान्‌की वात नमानकर सगवानूके 
हृदयको इस प्रकार रण करदिया है, कि अब चाहे एथ्बी इधर से उ- 
धर होजावे पर मगवान्‌ श्रीकृप्ण्चच्द इस महामात्त युझुको अजुन 
के छारा सम्पादन करावेहींगे ओर सारधि दनकर उसकी आछ्ाार्न त- 
नक भी दिलस्ब न करंगे। सो हे राजन ! मैंतुस कया कह? सुनो! 
आजुनने जेले कहा, कि मेरा रथ दोंनो सनाओंके रुध्य स्थापन वरो! 
वैलेही उसके सुखले वचन सुनतेही सगदानने तनक सी विलस्व न 
किया | ऋट रथको रणसभूमिके मध्यस्थानमें करदिया | 


यहां संजयने जो घनंजय, पाथे, कुरुनन्दन, किरीटी इत्या- 
दि अजुनके अन्य नामोंको न कहकर गुडाकेश* ऐसा विशेषण ल- 
गाया, तिप्तका मुख्य असिप्राय यह है, कि अजुन निद्भाको अपने वश 
मे रखताहे, इसकारण यदि कौरव दलके वीर एक-एक करके उसके 


साथ अहनिशि युद्ध करते रहगें तो भी दह वरावर युद्ध करताही रहेगा। 





# ुड्केश.-- गुडकाया: इरः गुढाकेश: गुदादग, जो निद्म दिसका जो इश चर्थात्‌ 
जो निद्को अपने वशमें रखे उसे कहिये गुडकेश दा निद्राजित । 


श्तो०॥ २४॥२५॥ श्रीमद्गगवद्गीता ६३ 
कक 
युद्ध रोकनेका कभी नामही न लेगा। अकेलाही सबको पराजय करता 
रहेगा । क्‍योंकि जिसे निद्रा नही सताती उसके परिश्रमका पारावार 
कहां है ! अर्थात नहीं है | संजयका दूसरा अभिप्राय यह 
है, कि “ गुडो गोलेज्षुपाकयो: ” गुड शब्दके दो अथे हैं- “गो- 
लाकार” ओर “इच्ुदरडका रस ?! तहां “ गुड अकति व्यामोतियः 
सो गुडाकः। अर्थात्‌ गोलाकार जे वकह्मांड तिरुके अन्तर और बा- 
हर जो व्यापे सो 'ग्रुडाकः अथत्‌ वासुदेव, से! इश है जिसका उसे 
८ गुड्ाकेशके ” नामसे प्रसिद करते हैं । क्‍योंकि वासुदेव 
ऐसे रथवानकी ऋकृपासे ओर रथ हांकनेकी चंतुराईसे अर्जुन जिसस- 
समय जहां शत्रुको आक्रमण करना चाहेगा झट वहांही पहुंच 
जावेगा । अथवा “ गुडवन्मधुरस्सन भक्तानू अकति श्राप्तोति यः 
सः गुडाक; ?! ग़ुडकें समान मधुररस होकर अथात्‌ मित्र घनकर जो 
भक्तोंको प्राप्त होता है ,ऐसा श्रीकृष्ण, ईश है जिसका उसे कहिये गु- 
डाकेश (अजजुन)। इसलिये हे राजा धृतराप्ट्रं अशुनहीकी जीत होगी । 
निश्रय. जानो ! यहां इन अर्थोसे संजयका अभिप्राय यह है, कि 
धृतराप्ट्रको पूशप्रकार दृढ़ विश्वास होजावे, कि अजजुन अवश्य महा- 
भारत दुछ्में जय लाभ करेगा। 
तीसरा अभिप्राय भी थोडा-थोडा मानने योग्य है, कि अजैन गु- 
डाकैश* है अथात गुडामुद्रांके समान घुघुरारे जिसके केश हैं ओर स्वरूप 
“एमत्ञका - गुदवतकशा, यत्य। “ अयुधतननीयोगे गुझताम्नि तु मुद्किका' । तने. गुडानाम्नि तु मुद्रिका! । तजे- 
नी और अंगूठेको मिलाकर गेलाकार मुद्रा बनायी जाती है उसे गुमुद्रा कहते है । 
इसीको ज्ञानमुद्रा केनाम से भी पुकारते है । ४ 


६४ श्रीमद्भगवद्वी ता (अध्या० १ 
न 5 लटक 
वान* मीहै तिसपर श्यामसुन्दरके संग इसकी शोभा और भी अधिक हो 
रही है। इसकारण जबतक शतदलके वीर इन दोनोंकी सुन्दस्तापर मोहित 
हो वाण प्रेज्षेपण करनेमे विलम्ब करेंगे तवतक न जाने वह कितनेशत्र 

ओंको वाणंसे मार गिरावेगा । 
एवम्‌ प्रकार सण्जय अजुनको गु डादेश वह अपने अस्तःब रण्के 
असिप्रायोंकों प्रगट करता हुआ धृतराप्ट्रको यह उपदेश कररहाहे , 
कि अब भी मेरा कहना मानो | अपने पुत्रोंको सन्धि करनेकी थाज्ञा- 
भेजदो ! आगे जैसी तुम्हारी इच्छा हो करो 
अजुनकी प्राथना खवीकर कर श्री सब्चिदानन्द हृषीकेश सगतानूने 
क्या किया सो सुनलो ! (सेनयोरुमयोम॑ध्ये स्थापयित्वा र- 
थात्तमम्‌ ) पाण्डव ओर कोरव दोनों दलोंके मध्यस्थानम जहांसे 
अजुनको दोनों दलोंके बीर एक-एक करके स्पष्टरूपसे देखपर्ड उस 
रथको स्थापन करके तथा [ सीष्मडोणप्रमुखतः सर्वेषां च म- 
हीक्षिताम्‌ ] भीष्म और द्रोणाचार््य जो कौरव दलमें मुखिया हैं 
उनके सम्मुख करके, अथव्रा यों कहो, कि जो सबसे पहले सामनेसे 
देखपडते हैं तिनके सम्मुख तथा अन्यान्य नरेशोंके सम्मुख स्थापन करके 
( उवाच पाथ्े पश्येतान्समवेतान्कुहनिति ) अज्ञुनसे कहा, 
व 0 3 विद 
* ओी श्यामसुन्दर कुशचदका तो कहनाही क्‍या है * वे तो साक्षात्‌ छवि और से 
गरके अधिप्ठातदेव ही हू, पर अग्चनकी छवि भी अकथनीय थी, जिप्त देख उर्वशी आदि 


अप्स्रायें भी मोहित होनानी थीं, तो औरों की गिनती ही क्या है (देखो महाभा ० वन [० 
अध्य०४६ हो० १८५० से १८५श्तक ) 


छो० ॥ २४ ॥२४५)॥ श्मइगवद्रीतां हर 





कि हे पार्थ ! ये जो तेरे सामने कुरुबंशी तथा उनकी सहायता करने 
वाले अन्यान्य वीर इकटठे हैं, तिनको भलीभांति देखले ! ओर अपने 
बलकी इनके बलके साथ तोलले ! इसीके साथ-साथ यहमभी विचार 
करले! कि ये सबके सब किसप्रकार युडके निमित्त एकसग गठेहुए 
खडे हैं। 

भगवानका मुख्य अंभिप्राय 'समवेतान? केहनेसे यह है, कि कौरवदल 
के वीर नाना प्रैक़रके गरुडव्यूह, अधभचन्द्रव्यूह इत्यादि व्यूहोंको ब- 
नायेहुए इसप्रकार एक दूसरेंके साथ गठेहुए खडे है, कि इनको द्िन्न 
मिंन्न करनेके लिये , हे पाथ | तुके अपनी युदविद्याकी कलाओंको 
बडी सावधानताके साथ व्यय करना पडेगा। इनको देखकर तू प्रथमहीसे 
विचारले ! कि किस बीरके व्यूहको किस ढंगसे तोडकर घुसना पड़ेगा 
और कौनसा अख वा श्र कि वीरके लिये प्रहार करना उचित होगा।' 
क्योंकि करी , भ्रश्वत्यामा , शब्य इत्यादि जो तेरे सम्मुख खडे हें 
ये युद्धवियामें बडे कुशलहै । इसलिये तू ऐसा यत्नकर! कि जिससे इनकी 
सेनाका जो परस्पर संगठन है वह छिन्न भिन्न होजाबे । 

भगवानूने नानाप्रकारसे रथ हांकनेकी कलाओंको क्षणमात्रम ऐसी चतु 
राईके साथ काममें लाकर रथको दाये, वाये, ऊपर, नीचे फिरादिया, जिस 
से अर्जजुनको व्यूहोंकी सारी रचना जो कौरबोंने बडी चतुराईके साथ 
संगठनकी थी एकाएक देखनेमे आगयी और अज्जुनने उन स्वोके 
तोडनेका विचार कट अपने मनमें करलिया ॥ २४, २५ ॥ 
| मध्य स्णभूमिम रथ खडाकर और उक्त प्रकार कहकर 

भगवान चुप हो रहे । तहां अद्जन दोनों दलोंकी ओर इष्टिपात करता- 


६६ श्ीमद्भभगवद्गीवा अश्या० रै 





हुआ क्या देखता है! सो सुनो ! 
मू०-- ततापश्यत्स्थितान पार्थ: प्िटिनथ पितामहान । 
आधचाय्यान्मातुलास्पथादः्युनआन्पोत्राम्सखीस्तथा। 


(६४ 3: 


श्वसुरान्सुहुदश्चव सनयोरुमयोरपि ॥ २६ ॥ 


प्‌दच्छेद:--- तत्र ( रणभूमों |) पाये; (यजुन;। )उभ: 
यो; (हयो:) अपि, सेनयोः (अनीकयो:) [मध्ये|स्थितान (युद्धायाव- 
स्थितान कृतनिश्रयान्‌ वा) पितृन(पितृव्यादीन ।सूरिश्रवः अभ्ृतीय) अथ 
(तथा)पितामहान्‌ (जनकस्यापिजनकान्‌ भीष्म, सोमदत्तपूभतीन) आचा- 
य्यान्‌ (कृपप्रभुतीन) मातुलान्‌ (पितृश्यालकान्‌ शल्यशकुनिप्रभुतीनू ) 
भ्रादून ( एकगर्भजातान । सोदय्यान भीमादीनू । पितृव्यपुत्रान्‌ दुयोधना- 
न्‌ वा ।) पुत्रान्‌ आत्मजान | सुतान्‌ | अभिमन्यु लक्ष्मणादीन ) 
पोत्रान्‌ ( सुतस्यमुतान्‌। नप्तृन्‌ लक्ष्मणादिपुत्रान्‌ ) तथा, सखीन 
(अश्वत्थामा जयद्रथादीन) श्वसुरान्‌ (भाय्याणांजनयितृन्‌ द्रुपदादीन) 
च/ (तथा) सुहृदः (सौद्धाईयुक्तान्‌ सात्यकी, कृतव्स्स, मगदत्तप्रभतीन्‌ ) 
एव (निश्चयेत) अपश्यत्‌ ( अवल्ोकितदान ) ॥ २६ ॥ 


पदार्थ:-- ( तले ) तिस रणसूमिमें / पाथे: ) अजुनने 
(उभयोः ) दोनों (सेनयोः ) सेनाओंके मध्य अर्थात्‌ कौरबोंकी और 
अपनी सेनाके मध्य (अपि) भी ( स्थितान्‌ ) युद्धकेलिये उपस्यित 
( पिदून ) पिता, काका, चाचा इत्यादिकोंको (अथ ) और (पि 
तामहान ) दादाओंके ( आचाय्यान्‌ ) गुरुओंकी ( सातुलान ) 


श्लो० ॥ २६ ॥ श्रीमह्भगवद्ौता ९७ 


सामाओं को( भावन्‌ ) भाइयोंको ( पुलान ) पुत्रोंको ( पौन्ञान ) 

पुन्रोंके पुत्र नातियोंको (लथा)ओर (सखीन्‌ ) सखाओंको (एवलुशनू) 

श्वमुरोंकी (व ) ओर (सुहृदः ) मित्रोंकी ( एवं ) निश्चय करके 
( अपश्यत्‌ ) अवलोकन किया ॥ २६ ॥ 

सावाथः-- जब भगवाचले दोनों दलोंके वीच अज्जुनका र- 

थ खड़ाकर यों आज्ञाकी, कि हे अजुन | मैंने तेरी इच्छनुसार तेरा रथ 
दोनों दलों के बीच बीरोंके सन्युख खडा करदिया, अब तू अपनी इ- 
च्छानुसार जिन-जिन वीरोंको देखना चाहता है देखले ! तब ( त॑- 
त्रापश्यत्स्थतान्पाथ: पिदनथ पितामहानू ) श्थाके पुत्र 
अजुनने तिस रणसूमिमें अपने पिताके तुल्य पुरुषोंको देखा और 
भीष्म सोमदत्त इत्यादिको युद्ध करनेके लिये उपस्थित देखा । तथ 
अपने मनमे बिचारने लगा, कि अवतो इनके साथ अवश्य 
युद्ध करनाही पडेगा । क्योंकि ये सबके-सव युद्ध काही दिवार कर 
स्थित होरहे हैं| सन्धिका गन्बतो किसी ओरसे नहीं निकलता । 

शेका-यहां जो 'पिछूनः शब्दका प्रयोग संजयने कियाहै सो मिथ्या है। 
उस दलमें तो कौरव वा पाणडंवोके पिता तो उपस्थित नहीं थे। पाएडवों 
के पिता ख्ग धामको पधाराये थे ओर कोरबोंके पिता “पूतराष्टू ? 
अन्ये होनेके कारण रणभूमीमें नही आयेथे । फिर संजयने ऐसी मिथ्या 
वार्ता क्यों उच्चारण की ? 

सम्गधान- यहाँ पिदन शब्द पिडव्यका उपलक्षणंदे। यहां पा 

गडु और धृतराष्ट्रके निजकुलकेअनेक वीर उपस्थित 33 इक 


शा. 


हद ओमद्रगवढ़ौता । [अ्रथ्या० | 
मम जी मम ली विन किकन ज लम्बी कली रपकम 
ण्ड और धृतराष्ट्के छोटे दा बडे ग्राता होते थे। इस कारण रंजयने पितृ 
शब्दस पितृव्य चाचा वा काका इत्यादिका उपलक्षण कर दिया है शकां 
सतकरो ! 
अब संजय, घृतराष्ट्स ओर वेशस्पायनजी राजा जन्मेजय 
से कहते हैं, किएवमप्कार अजजनने अपने चाचा दादा इत्यादिको देखनेके 
पश्राव | आचाय्यीन्मातुलास्पादग्पुनाम्पोब्ान्सखींस्त- 
था] आचास्थोंको अथात द्ोणाचार्य्य, कुपाचार्य्य इत्यादिको शल्य, 
शकुनि इत्यादि मामाओंको; भीम, नकुल इत्यादि अपने सहोदर भाइयोंको 
दुर्याधन, दुःशासन इत्यादि चचेरे भाइयोंको, अभिमन्यु, श्रतिकीत्ति, ल- 
क्ष्मण इत्यादि पुत्रों ओरे पोत्नोंको तथा अश्वत्थामा इत्यादि सरवाओंकों 
देखा । तदन्तर [श्वसुराग्सुह्दश्चेवसेनयोरुमयोरपि ] हृपद 
इत्यादि श्वरुरोंको तथा अपने हित करनेवाले सुहृद सात्यकि, कतव- 
स्मो आदिको दोनों दलोंमें देखा। 
अभिष्राय यह है, कि अजुनने कोौरवोंके सेनामें तो भृरिश्रवा इ- 
त्वादि दाचाओंको; भीप्म, सोमदत्त इत्यादि पितामहोंकी; द्रोण, कृण- 
चार्य्य इत्यादि आचाय्यौको, शल्य, शकनि आदि सामाओंको; दुर्यो- 
पनावि चचेरे भांइयोंको; अश्वत्थामा ज्यद्वथ आदि मित्रोंको देखा 
और अपने दलमें यधिष्ठिरादिक अपने होदर साइयोंको; अभिमस्यु 
अतिविन्ध्यदि पुत्रांके ओर सालकि इत्यादि अपने परम हितैषियोंको देखा। 


लत यह है, कि पाये दलके युद्ध करनेवालोंको भी देखा और 
अपने दलके बुद्ध वरनेदालोंको सी देखा || २६ ॥| 


७, 


कछो० ॥' २७ ॥ श्रीमद्भगवद्वीता | हद 


संजय छुतराष्ट्से कहता है, हे राजन! एवमप्रकार इनको देखते ही. 
अजुनकी कैंसी दशा होगयी ? सो सुनो ! 
मु०--तान्समीक्ष्य स कोन्तेय: सब्वान्बन्धुनवस्थितान्‌ । 
कृपया परयाविष्टो विषीदन्निदमबूबीत्‌ ॥ २७ ॥ 

पदच्छेद:-- सः ( प्रसिद्ध: ) कौन्तेय ; ( कुन्त्या अपत्त्य॑ पुमान्‌ 
कॉन्तेय: , अच्जुनः ) तानू (यथोक्तान्‌ अजुनेनावलोकितान्‌ | पिठः 
पितामहादीव ) अवस्थितान्‌ ( युद्ध करत स्थितान्‌ ) सर्व्वान 
(सम्पूर्णात) बन्धून्‌ ( आाततू भीमनकुलडुयोत्रनादीत्‌ ) समीत्तय 
( अवलोक्य । थालोच्य ) परया ( उत्कृष्टया ) कृपया (दयया। 
स्व॒जनस्नेहेन स्नेहजन्यकरुणया ) आविप्ट : ( व्याप्त: । युक्त: ) 
विषपीदन ( खेद प्राप्तुवन । उपतापं प्राप्तुबन । ग्लानि लससानः) 
इृदस । (ईदशम वचनम्‌ ) अव्रवीत (उक्तवान)॥२७॥ 
पदार्थ:-- (सः) सो प्रसिड (कौन्तेय ) कुन्तीकापुत्त अजजुन ( अ- 
वस्थितान्‌ ) घोर युद्धकरनेके लिये तयार ( तान वन्धून) तिन अप- 
ने वन्धुवर्गांको ( समीक्ष्य ) देखकर ( परया ) परम उत्कृष्ट ( कृप 
या ) दयासे ( आविष्ट ; ) युक्तहोकर (विषीदन्‌ ) अत्यन्त खेद क- 
रता हुआ श्री भगवानके प्रति ( इदम) इसप्रकार वचन (अबृबीत) 
वोला ॥ २७ ॥ 

भावार्थ:- जब श्री श्यामसुन्दरकी आज्ञानुसार अजुनने अपने 
आर अपने शत्रके वीरोंकी ओर देख यह जानलिया, कि दोनों ओर 
तो मेरेही सम्बन्धी और इृष्टमित्र खडे हुए हैं, जिनको इस संग्राम 


१०० शीमद्भगवद्गीता भ्ध्या ०१ 





सें मुझे अपने हाथोंसे मारना पडेगा, तव उसकी दशा कुछ ओरफकी 
ओरही होगयी । कैसी व्याकुलता हुई! सोह्े राजा धृतराप्ट्र ! सुनो । 
[ ताम्समीक्ष्य स छोन्तेय: सब्बीम्बम्धूनवस्थिताद ] 
सो जो कुन्तीका प्राणप्रिय पुत्र अजुन है उसने जब अपने सब जिद 
वन्घुओंकी और अन्य अपने सब छोटे बडे सम्बन्धियोंकों युरुसें प्राण 
देदेनेंके लिये उ्पी थत देखा ओर जान लिया, कि ये जितने दीर इस 
रणअूमिमे दोनों द्लोंकी ओर अड खडे हैं, सो ये मेरे सगे और अपने हैं 
एक उघि से सबकी उत्पत्ति है ।एकही शिरोमणि मरत्वेशभ सब्वेग्सव 
पाले गये है । एकसंग दचचफ्नसें सब वाल क्रीडा किये हुऐ हैं । एक -पंत्ति 
में बैठकर नानाप्रऋरके षटरस भोजन कियेहुए हैं | समय समय पर एक 
दूसरेके गले मिलकर रूजनताका आनन्द लाभ कियेहुए हैं। चापत्तिकाल 
सें एक दूसरेका उपकार किये हुए हैं। तिनको सुझे इस टुडे अपने 
हाथोंसे मारना पडेगा । मानों अपने वशके पवित्र झधिरको आप बहाना 
पडेगा। सारी स्वजनताके सुखको तिलांजली देनाप्डेगा। इस घोर हिसाके 
भरायश्चितसे नरक सोगना पडेगा। अपने कुलकी ख्धियोंको भर्थात्‌ चा | 
ची, दादी, मामी, नानी, सबोंक्तो विधवा बना सदाके लिये वेध- 
व्यके दुखक़ो भुगवाना पड़ेगा | एसे मनमें विचार [ कपू- 
या परयाविष्ठो विषीदन्निदमत्रवीत्‌ ] बडी द्यासे युकत- 
होकर अत्यन्त खेदको ध्राप्त होगया | अपनेही सम्बन्धियोंको में आ- 
पने हाथते मारूंगा इसग्रकारंके विचारने अजुनके हृदयको कंपायमान 
वरदिया । एकवाश्गी सन्नाटासा होगया | उसके नेत्रोंके सामने अ- 


श्लो० ॥२८५॥ श्रीमद्वगवद्गीता + १०१ 


घियाली छामयी । आंख वन्द होगयीं | कलेजा मुंहको आने लगा । 
मुख कुम्हलाकर ऐसा सूख गया जेसे विना जल॑के कमल सूख जाता 
है। अवतक उसका मुख जो वीररससे लाल-लाल होरहा था एकवारगी 
चिन्ताकी ज्वालासे काला पडगया । क्योंकि जब वीस्ताने यह देखी, कि 
मेरी सपत्नी [ सोती ]कृपा अज्जुनके गले लिपट गयी है, तब झट 
उसे अज्जुनसे मिलनेका अवकाशदे विलग होगयी और एकान्तर्म जा 
बैठी । अजुनके अन्त;करण रूप भवनमें महामोहका प्रवेश देख 
चेरेय भी अलग जाबैठा |तव वेचारा अजुन क्लेशके कारण महादीन 
होकर रोते कल्लपते बहुत गिडगिडाते श्री दयासागर कृष्णभगवान्‌ के 
प्रति यों बोला ॥ २७ ॥| 
[ अज्जुन उवाच ] 

मू०--दुष्टेमाव्‌ स्वजनान कृष्ण ! युय॒त्सूत समवस्थितान| 
सीद॑न्ति मम गात्राशि मुर्ख च परिशुष्यति ॥२८॥ 
पदच्छेद:-कृष्श[(हे वासुदेव |) युयुत्सूत्‌ (युडेच्छुकान| )समवस्थि- 
तादू(सम्यग्युडमूमावुपस्थितानू) इमान (अत्यक्षणोपलभ्यमानान्‌) खज- 
नाज(आत्मीयात्त्‌ । वन्धुवर्गात्‌)) दृष्ट्वा (अक्लोक्य) मम , गात्रारि्‌ 
(करचरणदीनि) सीदन्ति( निश्चटानिभवन्ति | विशीयन्ते | शिथिलानि 
मवन्ति) च (तथा) सुखम्‌ ( वदनम्‌ । आननम्‌ । आस्यय।) परिशुप्य- 

ति ( स्वजनवघचिन्तया शुष्क मवति ) ॥ २८॥ 

[अजुन उवाच] 

पदार्थ+--- अज्जन मगवानके प्रति यों वोला कि, (कृष्ण |) 


१०२ श्रीमद्ठभगवद्वीता भ्रथ्या० ! 

5 अप नस + हे पक कक 
हे कृष्ण (युयुत्सूच) युद्धकी इच्छा रखेनवाले(समवस्थितानू)सम्यक्‌्पकार 
से युड्धभूमिम उपस्थित (इमान) इन (स्वजनान्‌)इष्टमित्रोंको (दुष्ट्वा) 
देखकर (सम) मेरे (गात्राणि) सब अग कर चरण इत्यादि(सीदन्ति) गले 
जाते हैं और शिथिल होते चलेजाते हैं (चं) ओर (सुखम) मेरा मुख 
(परिशुष्यति) सूखता चलाजाताहै ॥ र८ ॥ 


भावार्थ ;-दोनों दलोमें अपनेही वन्धु वर्गोको प्राण देनेंके लिये 
उपस्थित देख तथा अपनेको उनका मारनेवाला जान,पघोरहत्याके दु:खसे व्या- 
कुलहो, अजुन भगवानके प्रति यों वोला, कि [वुष्टेमान र्वजनान्‌ 
कृष्ण! युयुत्सून समुपस्थितान ] है ऋष्ण | इन दोनों दलोंमें इन 
अपने वन्धुवगोको युद्धकी इच्छासे उपस्थित, एक दूसरेके निमित्त प्राण 
देनेको तयार देखकर मेरी जो दशा होरही है सो मैं तुमसे कया कहे ! मैं 
ही जानता हूं।अथवा तुम सवज्ञ सबके हृदयके जाननेवाले जानते हो। 
आजतक ऐसी घोर आपत्ति मेरे सिरपर कभी नहीं पहुंची थी। मैंने कभी. 
स्वप्तमेसी एसा विचार न किया था, कि एक दिन मुझे चाणएडालके स 
मान अपने वेशको अपने हाथोंसे काटकूटकर ग्सातल पहुंचाना पडेगा | 
हे भक्तरजन | हे दु:ख भजन | हे क्लेशहारी | हे विपत्ति सहायक ! 
तुमको लोग कृष्ण इसी कारण कहते हैं, कि तुम दुःखियोंके सिरपर 
छायीहुई दुःखकी घोर घमणड घटाको अपनी कृपा रूप प्रचणड वायुकें 
वेगसे खैंच खैंचकर इस प्रकार ठुकडे टुकड़े कर उडादेते हे। जैसे धुनेरा 
रुईकी गड्डीको अपने शख्से घुन घुनकर टुकडे टुकडे उडा डालता है। 
हे जगदाधार ? अब इससमय मैं अपने हृदयकी किससे सुनाऊं 


छो० ॥रदा। श्रौमद्भगवद्नैता । १०३ 





केहां जाऊं क्‍या करूं ! मैं जानताहूँ, कि मेरी चांत सुन तुम मुझे बावला 
ओर कातर समभोगे। नीच इृष्टिस देखोगे |वरु मुझको यह भय होरहाहै 
कि जब मैं अपनी दशा और अपने मनका विचार तुमसे कहूंगा तो सम्भवहै 
कि तुम मुझे निकस्मा जान एकवारगी मेरी रथवानी छोड मुझे अकेला त्याग 
हारका चले जाओगे | इसकारण इस समय मैं अपने मनकी सारी गति 
तुमसे प्रगट करनेसे इररहा हू । पर हे दयामय! मुझे यहभी पूर्ण अशा है, 
कि जैसे माता पिता किसी अपने अबोघ बच्चेकी उसका घोर क्लेश देखकर 
सन्‍्तोष देते हैं, यथाशक्ति उस क्लशको दूरकरनेके लिये भांति-सां- 
तिके उपायोंको रचते हैं, ऐसे ही हे नाथ ! मुझे पूर्ण विश्वास हे, 
कि तुम मुझे छोड भाग नहीं जाोगे, वरु मेरी इस घोर बि- 
पत्तिक छुडानेका यत्न करोगे । इसकारंण अब मुभसे रहा 
नहीं जाता | अबमें तुमको किसी प्रकारका अन्तर न रखकर अ्रपनी 
सारी बिगडी हुईं दशा सुनाही देताहूँ । सो सुनो ! पहले तो यह 
देखो ! कि | सीदन्ति मम गात्राणि मुख च परिशुष्यति ] 
इन अपने स्वजनोंको प्राण देनेके लिये तत्पर देख मेरे सारे अग ऐसे 
गल गलकर निश्चेष्टा होरहे हैं जैसे कसी मरते हुएके अग धीरे-धीरे 
निर्जीव होते चले जायें । मैं अपने इन स्वजनोंको और सम्बन्धियोंको 
अपने हाथोंसे मारूंग/' इस चिन्तासे मेराअन्तः करण अपनी चेतनाको 
त्याग जड लोहके पिणडवत्‌ स्थूल दशाको प्राप्तहो रफुरण रहित होरहा है! 
आखोंके आगे अंधियाली छायी चली जाती हे। कानोंते किसीकी कुछ 
सुन नहीं सकता। जिहवा सुखती चली जारहीहै। मेरा यह मस्तक जो बीरता 


१०४ श्रीमद्धगवद्गीता अध्या० १ 


का आओ आआआआआआ उस 2 नजनगन2तदननगनगए2२गनससिननओओीय।यण७थदथतीनयदीण 


के कारण ऊँचा होरहा था अब मारे चिन्ताके ए्थिवीकी ओर झुक 
रहा है। हे प्रमो | देखो ! सुक दीन दुखियाके मुखकी ओर देखो ! वीर- 
रससे भरपूर होनेके कारण जिसपर लाली छाबीहुई थी सो सुखकर पीला 
हारहा है । जिव्हा ऐसी शुप्कहगयी, कि बोलते समय तालु ओर होठोंसे 
बार-बार लिपटती हुई शुदू-शुर्ू उच्चारण करनेमे असमथ होरही है॥२८॥ 
ले | और सुनो ! 
सू०--वेपथुश्च शरीरे मे रोमहषेश्व जायते । 
गाणडीवं ज्ंस्ते हस्तात्त्वक्चेव परिदद्मयते ॥ २६ ॥ 

पदच्छेद:-- च (तथा ) से € मम ) शर्यरे ( देहे ) वेषथुः 
(कम्प)) च्‌ (तथा) रोम्नहषः (रोग्णांगात्रेपु पुलकितलस । रोमांच) 
जायते (उत्यते ) हरतात्‌ (करात। करसुप्टिकात्‌ । हस्तावयवात्‌ |) 
गाण्डीवम ( वहनिदतघनुविशेष/ ) खसले (निपतति |) च (तथा) 
त्वक (त्वचा) एवं (निश्चयेन) परिदद्यते ( संत्बते)॥ २६ ॥ 

पएदाथ:--(ड) ओर है सगवन । (से) मेरे शरीरमें (वेपथु:) कम्प 
होरहा है, ( रोमहषे: ) रोमांच (च) भी (जाय) उत्पन्न होरहा 
है और ( हस्तात) मेरे हायसे (गाण्डीइमस) गाणडीव नाम का मेरा 
निज धटुब (ज्वसते)ससरकर मिरता चलाजाता हे। (ल्वकू) मेरे शरीरका 
चमडा (च) भरी (एवं ) निश्चय करेक ( परिदद्मते) मारेशोकके जज्ञ- 
रहा है ॥ २६ ॥ 


न कक 

गाशर्जव शब्द उमयलिगों है। पु+ और न“दोनोही हे । (जारिव्येन्थि। छद्कारा 
न्तादिति “ हि वि छते गाणदी” सा विध्वते अस्य 'गाण्व्यजगातुम॑ज्ञायार/ ५॥ २। ११० 
इति व: गाणछ्षेव्‌३ | नपुंतके- गाएडीवम्‌ | 


छो० ॥ २६ ॥ औमद्भगवद्नीना १०५ 
० 2 हर रन ल कस निमीपविमम वी वीक ५ 
भावाथे:-इससे पूर्व श्छोकमं अजुनने जो अपनी खिनन्‍नदशा वरशन 
कर भगवानको सुनायी उसके साथ और भी इन बांधवोंके बध करनेके से- 
ताप जो उसके शरीरकोी तपरहेथे उनको वर्णन करताहुआ कहता है, 
[वेपथुश्च शरीरे मे रोमहषैश्व जयाते) हे मगवन।! मेरे शरीर्मे 
कम्प उदय होरहा है; अंधात जब इन अपने सगे सम्वन्धियोंके नाशका 
कारण अपनेही शरीरको समझता हूं तब मेरा शरीर एकबार कांप उठता हैं 
ओर स्थिर होकर पांव रथपर नहीं जमता। जैस कोई हठाव्‌ मेरे पेरोंको 
पीले खचकर गिराना चाहे ऐसे ये आपसे आप पीछे सुंह हटे चले 
जारहे हैं । अंग-अगमें थराहट उत्पन्न होती है। जो मेरा हृदय युद्ध वरने 
में कुलिशस भी अधिक कठोर था, ञआ्आाज वह मेरा हृदय सिरसके 
फूल से भी अधिक कोमल होकर मारे दयाके मोमके समान पिघल गया 
है । इतनाही नहीं वरु रोमहपे अर्थात्‌ रोमांचभी अग-अंगमे होरहा है। 
अर्थात्‌ शरीर पर रोंगटे * खडे होरहे हैं । 
उक्त लक्षणोंस तो मेरा शरीर दुःखी हो ही रहा है, पर अब मैं 
देखता हू, कि मेरी वीरता भी छुझसे रूठ मुख मोड बैठी है। क्योंकि 
[गाण्डीव ख्रघ्ते हस्तात त्वक्देव परिदह्मते। ] सेरा गाएइडीव 
मेरे हाथसे मिराजाता है । थहा | कैसा ाश्रय्यहे, कि व्ह्यादि देवोसि 


“हपीड्वतमया दिम्यो रोमां वो रोमविक्रिया” भथात्‌ जब प्राणोको किस्ीपरकारका हर्ष 
प्राप्त होता है वा किसी अद्भत रसमेरे विचत्र वरतुको देखना है रथवा मारेभयके भयभीत 
होता है तब शरीर पर रोंगटे खड़े हो जाते है। सो पहां अर्सुनके शरीर पर वांधवोंकी हिस्ता 
के भयसे रोंगटे खड़े होरहे है । 


१०६ शीमद्भगवद्ीता ।.. [ श्रध्य। ० १ 





इतर अन्य किसी वीरकी जिस गाणडीव घनुषके उठानेकी शक्ति नहींहि 
तिस धनुषको उठानेवाल्ली ये मेरी भुजायें इस समय ऐसी शक्तिहीन हो 
रही हैं, कि इस गाणडीवको नहीं सैंमाल सकतीं । इसी चिन्ताकी उदा- 
लासे मेरे शरीरका चम भस्प होतां चला जाता है। क्याही आश्य्थ है ! 
कि जैसे जैसे में ठण्डा सांसलेता हूं-वैसे वैसे और भी अधिक लहरता 
चलाजाता हूँ । मानो इस समय माहेश्वरी ज्वर्ने अपना पूर्ण अधिकार 
मेरे शरीरपर जमा रखा है।अथव मुझे थाशा नहीं है, कि इस गायडी- 
वसे इस महाभारत युद्धको जय करसकूंगा। अब आज इस गाशडीव+ 
का सारा मह नष्ट हुआ चाहता है । जो मेरे हाथोंमे वर्षोसे काम दे 
रहाथा आज निकम्मा होरहा है। इसी कारण मेरा दु:ख और सी अ- 
घिक वढता चलाजाता है । 


मैने अपनी वीरताके धमण्डमें कभी भी ऐसा अनुमान नहीं कि- 


ाजज+---_-ा | 


+टिप्प ०पाठकोंके वोबनिमतत इस गांदीव धठपका संक्षीतत वृत्तान्त यहां वर्णन करदिया जाता 
है। यह प्मिद्ध गाएडीव घत्ुष महाभारत ऐसे युड़का विनय दरलनेवाला है तथा कई देवताओं 
के हाथो३. होताइआ अनज्निदेव द्वारा भर्जुनके करवमलोमें सुशेमित हुआ है | प्रमाण 
एतवृदर्पसहरून्तु हा पृर्वमकरयत्‌ । दतो3्नन्तरीवाथ प्रजापतिरधारयत्‌ ॥ लीणि पंचशतचैव 
यकोअशीविच पंच । सोम' पचशत राजा तयैव वरुणः शतम्‌॥ पायेः पच च पहिंद वर्षाणि 
रेेतवारानः । महावीग्ये७ महत्दिव्यमेतदलरउत्तमम्‌ । ( पहाभा० विराटपर्व अध्या० ४३ )) 

अर्थ--शस गाणदीवधतुपकों पहले भह्माने अपने हस्तकमलमें एकसट्स वर्ष, पजापतिने 
इसे डेढ़ सहज वर्ष, इन्दने पचासीवर्ष, चन्द्रमाने पॉचसौवर्ष और वरुएदेवने एकसो वर्षतक 
तारण किया था उसे श्वेतदाहन अर्ुनने ६५ दैसठ वर्षतक घारण किया । सो यह 
पड़ते महान पराक्रम कला है। अत्यन्त दिव्य है । 


छो० ॥ १० ॥ श्रीमद्गगवद्रीता । १०७ 





या था, कि युडके समय रणभूमिम वीरोंके सह्मुख मेरी ऐसी दुर्दशा 
होगी ॥ २६ ॥ 
ह लो भगवन्‌ | भर सुनो ! 
सू०--न च शक्नोम्यवस्थातु भ्रमतीव च मे सनः । 
निमित्तानि च पश्यामि विपरीतानि केशव! ॥३०॥ 


पदच्छेद:--च (तथा) फेशव ! (क; बल्मा ईश: शिव: तो आतनि 
सरूपे वयति, प्रलये-उपाध्रिप सुत्तित्रय मुत्वा एकमात्र परमात्मस्वरूपे- 
गावतिएते तत्सम्बोधने-है केशव | अथवा केश केशिन वाति हन्ति य+- 
तस्य सम्बोधने-हे केशव! अथवा कश्च, अश्र, इशश्व, ते केशाबह्मावि- 
प्ुरुद्रा नियम्यतया सन्त्यस्य तस्य सम्बोधने-हे केशव | अथवा केशाः* 
प्रशरता; सन्त्यस्थ तस्थ सम्बो० है के०) अवस्थातुम्‌ (पहूयां. शरीर 
धारयितुम्‌ ।) न € नेव ) शबनोमि ( समर्थोरिम। ). च्‌ ( तथा ) 
में (मम) सनः ( अन्तःकरणम ।) श्रममति ( अ्रमणकतृसाहश्य नाम 
सनसः कश्रिद्धिकार विशेषो मूच्छाया पूर्वावस्था तां प्रामोति । मोह प्रामो- 
ति ) इव ( तत्साइश्यम, ) च्‌ (तथा) विपरीतानि (बामनेतरफुरणा- 
दीन्यशुमानि । अनिष्टसूचकानि। ) निभिन्तानि (शकुनानि । हेतून) 
पश्यानि (अवलोकयामि) ॥ ३० ॥ 


पदार्थ:--(च) और (केशव !) हे केशव | (अवस्थातुझ) दोनों पैरों पर 








# केशाहोउन्यतरस्थाम्‌ ॥ ४। २। १०६ । अर्थ- केश शब्दके उत्तर विकल्प 
क्रके “ व्‌ ” प्रत्यय हो । 
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खडा रहनेको भी अब मैं (नशबनोमि) समर्थ नहीं हूं (व) और (मे) मेरा 
(झनः ) मतभी (स्रमति) घूमतहुएके (इंच) समान होरहा है अर्थात्‌ 
अमरहा है (व) और ( वि।रीद नि) अनिष्टकी सू:ना करने वाले 
उलट-पुन्नेठे /निमित्त, में) शकुनोंछों तथा हेतुओंको भी (पश्याम्रि)में 
दे खरहा हूं ॥३०॥ ब 
भावाथ;-मच अजुम घोर दु:खी हो श्याममुन्दरको ही अपना सहारा 
जान अपना सरा दुःख पूर्णरूस्से सुराताव्आ वहताहै, कि हे नाथ! 
[न च शकनोम्यवस्थातुस्‌ म्रप्तदीव च से सने;] अब म इस- 
रथ पर खडाभी नहीं होसकता। क्योंकि मार चिम्ताके ऐसा दुददल होरहा 
हूं, कि मेरे पाँव खडे रहने म॑ मेरी सहायता नहीं करते। जी चाहता हैं, 
थर्रकर इस स्थपर दैठ रहूँ | सो हे प्रभो | इस युद्धरूप घोर दृश्यको 
देख मेरी तो सारी दुगति होरही है । हसगवन्‌ ! अबिक क्या कह ? 
मेरा सन यों चकरा रहा हैं जसे किसी उन्झादग्रस्त रोगीका बन ख्र- 
मता रहता है । मूर्च्णा अनेसे पूर्व भ्रणीके अन्तःकरणकी जो दशा 
होती है तदाकार मरे मनकी दशा होरही है | ऊसे समुद्रर्म माटाज्यारके 
समय किसी नउकापर चढ़े हुए प्राणीकी दृष्टिमं एर्थ्व शस ओर 
आकाश एर्थ्य)से दरबार रुक-झुक कर मिलतेहुये देख पडते हैं, ऐसे 
“से इस समय दशा दिशाओंका अ्रता हुआ देखरहा हू | 


इतनाही नहीं दर [ निमित्तानिच पश्यामि विपरीतानि 
2० न ब ककशव हक बचाना 'ट्पर ने 
प्ेशव ! ] है केशव ! नाना अकारके अशुभ सूचक अशकुन देखता 
हूँ। दाम नेएका झडकना, खर ओर शगालों क्र प्रतिकूल दोसरा। ब- 


( 





ह देखिये ! सामनेशली सरिताकी लहरोंका मन्द गतिसे लहराना। 
बनउत्षोके मोर्येंज्ध उड़जाना । अनेक पुणोंका स॒ुस्काजाना | चा- 
रों ओरके ससादा भयावन देखपडना । इन प्रकारोंक अनेक अमंगल 
भरे लक्षण दायें-बायें देखरहा हूं । अथवा इस आधे शलोकका यों अथे 
करलीजीये, कि भाई तथा इष्टमित्रोंके साथ राज्यसुखका भोगना 
इत्यादि जो युडके विशेष निमित्त हैं उन्हे भी प्रतिकूलही देख रहा हूं। 
क्योंकि यह युद्ध सुखके निमित्त नहीं है वरु नाशके निमित्त है। 
इसीको प्रतिकूल निमित्त कहते हैं। यहां भगवानके प्रति दुःख नि- 
देदन करनेसे अर्जुनका मुख्य अभिप्राय यह है, कि जिनके साथ मिल 
कर राज्यसुख भोगना चाहिये उनहीको मारना पडेगा | इसकारण इस 
युद्धका निमित्त उल्गा होनेके कारण मुझे, हे प्रभो | इस युडसे विलग 
करदो ! 
यहां जो अजुनने भगवानकों केशव कहकर पुकारा है, तिस- 
के अनेक अमिप्राय हैं । प्रथमतो यह, कि “क:” ओर “ हशः ? 
इन दोनोंके मिला देनेसे “केश:” शब्द वनता है। अर्थात्‌ “कः” जो 
ब्रह्मा और “इशः” जो महादेव दोनोंकों जो “ब:” वयति एकसंग मि- 
लाता है उसे वहिये केशव । अर्थात्‌ प्रलय कालके समय बह्य और 
महेशको एकसग लियेहुए जो अपने परमात्म स्वरूपमें प्रवेश करजाता है 
उसे कहिये “केशव:” | दूसरा अथ यह है, कि कश्च, अश्व, ईश्व अर्थात्‌ 
क्‌+अ-+ई* इन- तीनोंको जो 'बयतिः दशमें रखकर अपने-अपने नियमर्मे 


# क- अह्मा । अर' विष्णु । ई- महादेव । 
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दृढ रखे उसे कहिये केशव । अर्थात्‌इनतीनों देवोंके डारा जो रचना 
पालन और संहार करवाता रहता हैं, उसे कहिये केशव | सो अजुन 
कहता है, कि है कृष्ण! सो केशव, तुमही हो । अर्थात्‌ तुम साक्षात्‌ परवह्म « 
हो। इस कारण सदा निर्मय, निविकार, निम्मंल ओर परमानन्द स्वरूप हो | 
हे गोविन्द | तुमको तो किस्ती प्रकारका मोह सताही नहीं सकता | 
तुमतो अन्यान्य देव, देवी, गन्धव, किन्नर, मनुष्य, पशु, पक्की इत्यादि 
के तीनों तापोंको मेटनेवाल हो। इस कारण है मक्तवत्सल ! में तुम्हारे झागे 
रो-रो करे अपना दुःख सुनारहा हू। आशा करेताहूं, कि तुम मेरे इस 
दुःखकी अवश्य मेठोगे । 

प्रिय पाठकी ! इसी अभिप्रायसे अजुनने यहां श्यामसुन्दरकों 
केशत कहकरे पुकारा है, कि जिस देवके वशमें रहकरे बह्मादि दिवा- 
राति आज्ञापालनम तत्पर हैं तिसको मुझ क्षुद्र जीव अजुनके ताप मि- 
टानेमें क्‍या प्रयास होगा? कृूछसी नहीं | इस कारण कहता है, कि हे 
दीनदयाल! ये जो मेरे अशुभ ओर अमंगलके सूचक वुरे -बुरे अशकुन 
होरे हैं इनको मंगलसूचक वनादो 

यदि कहो, कि तू इस समय असच्य कुछसी विचार न करके युद्ध 
कर तो हे सबके अन्तर वाहरके शासन करनेवाले मेरे रच्चक ! मेरी 
आत भली आांति विचारकर देखो | कि हम लोगोकेलिये युद्ध तनक 
श्री मंगलकारक वा श्रेयस्कर है वा नहीं है । क्‍योंकि सगे सम्बन्धियोंको 
पारकर किसीने आज्तक रुख न भोगाहोगा | ॥ ३० ॥ 

लो! और भी मेरी थोडीसी वात सुनलो ! 
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घू०--न च श्रयाध्तुपश्यामि हत्वा स्वजनमाहवे । 
न कांचे विजय कृष्ण! न च राज्य सुखानि च॥३१॥ 


पद॑च्छेद :---च(ओर) हेकृप्ण ! (कपत्यरीन महाप्रभावशक्तया। 

यहा; कर्पति आत्मसात्‌ करोत्यानन्दल्ेन परिणमयतीति मनो भक्तानाम्‌ | 
यहा कर्षति सर्व्वान्‌ सकुत्तों प्रलयकाले ' यद्राकपति मत्तानां सम्वा 
णिपापानि यः, तस्य सम्दोधने-हे कृष्ण|!) आहवे (रणे। संग्रामभूमो।) 
स्वजनम € स्ववन्थुवर्गंस्‌ । ) हत्या मारयिल्रा) श्रेय: (कल्याणा- 
रपदफलम, । दृष्टसदर्ट पुरुपाथम्‌ वा।)न (नव ) अनुपश्यासि (व- 
हुविचारणादनुपश्चादषि वुित्वज्ञुपावल्ोक्यामि) च (तथा ) विजयस 
(विशेपरुपेण संग्रामजयम्‌। ) न ( नेव) कांत्ते (दांले। इच्छे । लिप्से ) 
च्‌ (तथा) राज्यम्‌ (राप्ट्रम ) सुखानि (वाह्याम्यन्तरकरणानां प्रसन्‍न 
जनक भोगा: |) व (नेव) [वांच्ते] ॥ ३१ ॥ 

पदा्थ:-- (व) ओर ( कृष्ण ! ) हेऋृप्ण ! इस ( आहवे ) थुरू 
भूमिम(स्रजनस) अपने वन्धुवर्गीको (हत्वा) मारकर ( श्रेय: ) किसी 
प्रकारका कल्याण ( ( न अलुश्पामि ) नहीं देखताहू ( च) तथा 
(विजयम )प्रथ्वीका राज्यमी मैं नहीं चाहता |(च) और / सुखानि) 
उस राज्यके जितने सुख और भोग हैं उनको मी में नहींचाहता ' 
॥ ३१ ॥ 

सावा५ध:-अथर्जुन अपने उदासीन हानेका कारण दिखलाता हुआ कहता 
है [व च अयो5बुपश्यामि हत्वा स्वजनमाहवे]३न अपने इष्ट मित्रों 
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तथा वन्धुओंको इस संग्रामभृूमिमं हनन करनेपर किसी प्रकारका कल्या- 
ण सी मुझे देखनेमें नहीं आता। क्योंकि आजतक ऐसे अनुचित क 
स्मोंके करनेका उत्तम फल कहींभी सुना नहीं गया देखनातो कोसों 
दूर रहे। ऐसे विचार रहित कर्मेंका फल तो सदा दुःखही दुःख देखागया है । 
हे दीनदयाल | थोडा विचारो तो सही, कि इन स्वजनाका तो नाश हो और 
मैं राज्यसुख सोगूं । यदि राज्यसुखके लिये ही इन चचेरे माइयोंफा 
मारना है तो फिर मैं यधिष्टिर मीमादि अपने सगे भाईयोंको भी सारकर 
अकेलाही सम्पूर्ण राज्युखकी निष्कश्यक क्यों न मेगू ) एक भाईको 
मार ओर एक्को छोड्ट ऐसा क्यों करूं मेरे जानते तो दोनो अपनेही 
सगे हू । दो चार दस पीढियांका भी तो अन्तर नहीं है। इनको मारकर 
राज्यसुख भोगनेमे मुझे तो किसी प्रकार श्रय नहीं देखपडता!। न किसी 
प्रकारका लोकिक कल्याणही देखनेमें आताहै।मैंने इस दिपयमें बहुत 
विचार कर देखा, तो यही दृढ निश्चय हुआ, कि चुडः छोडकर भाग जाऊं। 
क्योंकि [ न कांक्ते विजय कुष्ण ! नच राज्य सुखानिच ] 
है मेरे प्राण॒त्रिय श्री कृष्ण ! में तो इस अधम्म युडके विजय क- 
रनेकी भी इच्छ नहीं रखता , क्योंकि विरोंको इस पुकार अधर्म्स मिश्रि 
त वध करना, जिससे नरकका मुंह देखना पडे, उचित नहीं हैं । क्योंकि 
ऐसे युद्धसे वीरोंकी कुछनी शोमा नहींहै। वीरोंकी वीरता अपने कुल 
की तथा अपने इण्मित्रोंकी रक्षा निर्मित है, न कि इनके नाशके 
निमित्त । सिंह, व्यात्र इत्यादि पशु होने पर सी अपनी जातिकी 
हानी नहीं करते। में तो मनुष्य हूं | जिस सीप्मदेवने हम पांचों 
भाईयोंको पिताहीन जानकर वचपनमें सब प्रकार रक्षकी । जिस 
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दोणाचाय्यथने न जाने कितने परिश्रमसे युद्ध विद्या सिखलायी | कया 
इन महापुरुषोंके उपकारका यही उचित दक्तिणा है, कि मैं इनका 
मस्तक काग्डालूं। क्या इनको युड्धभ जीतलेना विजयके नामसे पु- 
कारा जा सकता है ? कदापि नहीं ! इसलिये है कृष्ण ! मैं ऐसे 
अधस्मेसे प्राप्त हुए राज्ययी ओर उन राज्यसुखोंकी अमिलाषा खमम 
में सी चहीं करता | 

यहां अजुनने सगवानको “कृष्ण” कहकर पुकारा है | तिस कृष्ण 
ऐसे शख्दके प्रयोग कश्नेसे अजजुमके अनेक आन्तरिक अमिप्राय हैं । 

प्रथयतो यह, कि “ कषषेत्यरीम्‌ महा प्रभावशक्तया ” जो श॒त्र 

ओंको अपगी शर्तिके महान्र्‌ प्रभावले अपनी ओर खैंच अपने वश करले 
उसे कहिये “क्ृप्णु+” सो है कुष्ण ! तुम हमारे वन्युवर्गोके हृदयसेश 
त्रमावको खैंचकर अपने वश करलो ! जिससे वे हमारे अधीन होकर 
हमसे सन्धिकर हमारा राज्य हमको लोटा देवें । 

दूसरा तालय्थ यह है, कि “कपत्यात्ससात करोत्य/नन्दुत्वेन परिण- 
मयतीति मनो मक्तानाम ” --जो भक्तोंके मनको खैंचकर अपने स- 


८ | 


64४] 








+ ३* कृपिभवाचक : शब्दों नश्व निवेतिवाचक :। 
तयोरेक्‍्यं परंबह्म कृष्ण इत्यमिषीयते ॥ १ ॥ 
छृपिमुवाचकः शब्द इति । छृषिरिति छड़भमिः । नश्व निवुतिवाचक इति निवृति 
रानन्द. सुख शुद्ध नह्नेति यावत्‌ । अर्थ--छप / भू” वाचक उउद है और ४ नः ४ 
निरवृति वाचक शब्द है। इन दोनोंको मिलादेनेसे “ कृष्ण ” शब्द बनता है, जिप्तका 
अर्थ है पूरे आनन्द और सुंखका क्षेत्र शुदस्वस्प परनेञ् श्रीकृष्ण ( वाचसतिः ) 


११४ श्रोमहगवद्गीता ६ अश्या ० 
हि मिस दम ड़ रितिक पक किन कक दल मत 
मान आननन्‍्दर्वरूप कर डालता है उसे कहिये- “कृष्ण” । सो हे कृ- 
णा ! वन्युवगौके शोदसे व्याकुल झुक दीन अजुनके सनवने अपने 
रखरूपकी ओर खैंच अपने समान आनन्दमय करदो | ओर इस झुका 

वखेडा मिटादो ! 


तीसरा अभिम्राय यह है, कि “क्षति सब्बान्‌ स्वकुच्यी प्रलयका- 
ले?! जो प्रलयकालके समय सबका अपने उद्रसे रख चले उसे कहिये 
४ कृष्ण ” । सो हे कप्ण ! यदि तुम्हारी इच्छा प्रलयकाल करडालने 
की है तो शीघता करो ! हम पाएडब और कौरदोंक्ी लैचकर अपने 
उदरम करलो ! जिससे शीघ्र यह सारा चखेडा मिट 
चौथा अभिप्राय यह है, कि “कपतिमक्त दा धब्दैणि पापानि?? जो 
भक्तोंके रब पापोंकों खच्लेवे उस कहिये “कृष्ण ” सो हे कृष्ण ! में 
जो घोर पापी हूँ, जिसके पापोंके उदय होनेसे नत्नोंके सामने यह सयय- 
कर दुःखदायी घोर इश्य आन उपस्थित हुआ है जो मुझे आततायी 
बनाकर न जाने कितने काल तक कुम्मीपाकादि नरद्गोंदा दुःख सोगा- 


वेगा सो तुम कृपा कर मेरे उन सब पूर्वजन्माज्जित फापोंक्रो सैंच मुझे 
निम्मेल वरदो ! 


प्रिय पाठकों | ऐसा अनुरान होता है , कि उपस्यक्त सब अ- 
थींकी दप्टिस रखकर अज्जुनने इस समय भगवानको विशेषकर “हे कृ- 
प्ए” ] कहकर पुकारा है ॥११ ॥ 


अब अजुन एथ्वीके विभवको एक तुच्छ पदापरके समान दिखलाता 
हुआ श्यप्रमुन्दरके श्रति कहता है, कि 


छो० ॥६२॥३१॥३०॥१५॥  श्रीमहगवह्ीता । ११४ 





मू ०--कि नो राज्येन गोविन्द ! कि मोगैजीवितेन वा | 
येपासथ कांक्षितं नो राज्य मोगा: सुखानि च ॥ 
ते इमेपवस्थिता युद्ध पराणांस्त्यत्ता धनानि च। 
आधचाय्या: पितर : पोतबास्तथेव च पितामहा ; ॥ 
मातुलाः श्वसुरा : पेत्राः श्यालाः सम्बन्धिनस्तथा । 
एतान्न हन्तुमिच्छामि घ्नतो5षि सधुसूदन !॥ 
अधि लेलोक्यराज्यस्थ देतोः किनमु महीकूते । 
निहत्य धातंशष्ट्राग्नः का प्रीति: स्वाजमाईन !॥ 
॥8१०२५ ॥३३ ॥३४७॥१५४ ॥ 
पएदच्छेद:--डेशोविन्द+(गवां शास्रमयीनां वराणीनां विन्द पति;यहा 
गयां गोसमू दानां विन्द; पालक: गवाध्यक्ष:। यछा गांवेदलक्षणां वाणीम 
गोभूयादिक वा देत्तीति । यहा गोभिवाणीगिर्वेदान्तवाक्यैविर्यते योध्सों 
पुरुष; । तस्य सम्बोधने है गोविन्द !) नः (अस्माकम) राज्येन (राष्ट्रेण) 
किम्त्‌? (कोलाभ: ) भोगेः ( राजसुखः ) किम्र (कोथ:) वा' (अथवा) 
जीवितेन (जीवितसाधनेन विजयेब। जीवनेन । जीवनयुक्तेन) [किल्ल] 
न; (अस्माकम्‌) येषाम् (बन्घुवर्गाणाम्‌। स्वीयानाम ।) अर्थे (कार्य! 
निमित्ते ।) राज्यम (शासनान्नवितं भूमएडलम) ओगाः (एश्वस्योणि ) 


+गोतिन्द:---'अछुपसगीाल्लिम्पेतिर । ३। १। १३१८ । सुत्रमें देखो। श्त्यस्य “गवादि- 
पु विन्देः सज्ञायाम” । इस वार्तिके से 'शः प्रत्यय करते है अथात्‌ गवादि उपपद होनेपर 
संज्ञामें “ विन्द » धातुवे उत्तर “श  प्रत्यय हो- मैंसे गां, अं, घेठ, रवगे, वेद वा 


विन्दतीति गोपिन्दः । 


११६ श्रीमद्भग्वढ्ीना । [ अध्या० १ 
लक न न के 
च (- तथा ) सुखानि ( सुखसाघनविषयान ) कांजितस ( ड्च्छि 
तमा अमिलपितम्‌ । अपेक्षितम्‌।) ते, इमे ( परोदत्तिन: ।) आचार्य्याः 
(गुरव:। द्रोणाचाय्यादय:)पितरः (जनकतुस्यो यूस्थिदादय:)तथा, पुत्राः 
( आउसजा; ।अमिनन्‍यु इत्यादि प्रदृदय:) एव च (तथा) पितामहा: 
(पिनुःपिता भीप्माइय: ) मातुला: ( जननीआतर; । पिवृश्यालदा: 
शल्य शवु नि प्रभुतवः ) श्वसुरा: (मव्योणां जनबितार:। द्पदादय: ) 
पौच्राः ( पुच्स्वपुवा;। नप्तार:) श्याज्नाद। ( सा्याणां आतरो छुष्टचम्न 
प्रश्वतयः ) तथा [अन्याब्य] सब्बनम्धिन: (ज्ञातय: । पितृपक्षाः 
पितृव्यादय: । मातृपत्ञा: सातुलादय: ) प्राशाब्‌ू ( जीवान । 
हन्माइतान | असून ) च ( तथा ) घनानि (द्वव्याणि | गोहिस्णय 
रजतरत्नसमूहान्‌ ) स्थक्तवा ( विहाथ ) थुद्धे (संग्रामे। आस्कन्दने। 
साग्परायिके ) अवस्थिता: ( विशेज्ञतः युद्ययर्थिताः ) [ किन्तु ] 
हे सथुरूदन* | (मघुनामानं देत्य छुदयतीति य: तस्य-सम्बोयने ) ध्नल; 
( अस्मान मारयन्त:) अपि | एतान्‌ ( सम्मुखे अवस्थान) ओेलो- 
क्पराज्यस्थ (सम्पूण विश्वाधिपत्यरय) हेतो:, अपि, हन्तुघ् (हिंसितुम्‌ ) 
न लनेव) इच्छामि (कांच्ते । श्रद्धधामि) नहिक्ृत (सहीगात्रप्ात््यथ ३) 
किंतु! ( कथन्तु ) हे जवाई न! दुदजप्रार अईयति पीडयतीतिय; त- 





+ श्याला शते स्याल शब्दों दन्त्यादिः । वि जामातुरुत वादा स्यालाद। इति मंत्रवणाव्‌ | 
स्पाल्लाजानावपतीति वा लाना लाज। - €+ सु4 ५ +3 २५ या + | 
# सुद्द; भजुदत्यस्थ (यस्मान्मघुसदत ॥ “ मे 


| हु वजो+च मसव्योक इतकर्मा शुभासभे 
भक्तानां कमेणा चैव सूदन॑ बइसुदून' ७ ह 


छो० ॥३२॥३१॥३१४॥३४५॥ _ श्रीमह्ठगवद्गीता । ११७ 





स्थ सम्बोधने ) धात्तेराप्ट्रान्‌ ( धृतराप्ट्स्य अपत्यान्‌ दुर्योधनादीन्‌ ) 
निहत्य (मारयित्ा ) नः (अस्माकम) का( कीदशी १) प्रीति: (स- 
न्तोष; ) स्यात्‌ ( भवितुमहति ) ॥ ३२ ॥३३॥ ३४॥ ३५ ॥ 


पदाथ:-- गोविन्द !) हे कृष्ण | (न :) हमलोगोंको ( राज्ये- 
न ) इस राज्यसे ( किस ! ) कया लाभ ! (भोंगे : ) राज्य सु- 
खसे अथात राज्यके मोगोंस ( किम ? ) क्‍या लाभ १( वा ) अ- 
थवा ( जीवितेन ) चिरकाल जीवित रहनेसे क्या लाभ * क्योंकि 
( न ; ) हम लोगोंको ( येषामर्थ) जिन अपने वांधव , खजन इ- 
ध्टमित्रोंकी प्रसन्षताके लिये (राज़्यम) पएथ्वीमए्डलका राज्य (मोगाः) 
राज्य हारा प्राप्त विषयोंके भोग ( च ) ओर ( सुखानि ) नानाप्रका- 
के सुख (कांज्षितस) अपेज्षित हैं ( ते ) वेही (इसे ) ये सामनेवा- 
ले ( आचाय्या : ) अपने गुरु ( पितरः ) पिताके तुल्य काका इ- 
त्यादि ( तथा ) और ( पुत्रा: ) धृष्टम्न इत्यादि पुत्रगण (एव- 
च ) भी और (पितामहा : ) भीज्म इत्यादि दादा ( मातुलाः ) 
मामा ( श्वसृष्त : ) ससुर ( पोत्रा: ) नाती तथा (सम्बन्धिनः ) 
और भी अनेऊ सगे सम्बन्धवाले ( प्राणान्‌ ) अपने-अपने प्राणोंकी 
( च्‌ ) और (धन/नि) धनरूम्पत्तिको ( त्यत्तवा) त्याग कर ( युद्धे) 
इस युडमें ( अवस्थिता : / संग्राम करनेकेलिये अडे खडे हैं। कि- 
न्तु ८ मधुसूदन ! ) हे मधुकेठब दैत्यके नाश करनेवाले मधुसूदन 
भगवान्‌ | ( ध्नत :अपि) इनके हाथसे मरता हुआभी ( एतान्‌ )इन 
शत्रओंकी ( लेलोक्यराज्यस्य ) तीनोंलोकोके राज्यके ( हेदोः ) 


११८ श्ीमद्धमगवद्दीता, शड्या ० 





लिये ( अपि ) भी € हन्तुम्‌ ) में मारडालना ( वे इच्छालि) व- 
हीं चाहत । ( भहिकते ) तो फिर केवल इस तुच्छ पएथ्चीके गध्यके 
लिये , (किन्तु ) क्‍यों ऐसा करूं ? क्योंकि (लनाईन |) हैं अलय 
कालमें जनोंके नाश करने वाले जनाईन भगवान्‌ | (पात्राप्ट्रान्‌) 
धृत्ताप्ट्के दु्योधनादि प्र॒त्रोंकी ( निहत्त्य ) मार करके ( नः ) हम 
लोगोंको ( का ) कोनसी ( त्रीतिः ) प्रसन्नता (स्यात्‌ ) प्राप्त हो 
गी॥ ३२ ॥ ३३॥ ३४ ॥ ३४॥ 

भावाथे:- थब अजुन सव ओरसे उदासीन ही विश्वमात्र के 
विषयों से वैराग्य प्राप्त करता हुआ कहता है, कि [ किलन्नो राज्येन 
गोविन्द! कि भोगेर्जीवितेन वा ] हे गोविन्द ! राज्यसे हमलोगों 
का क्या लाम होगा * उस राय के भोगों की प्राप्तिति क्‍या 
सुधरेगा ? तथा इन राज्यमोगोंके लिये विशाल थायु प्राप्तकर चिरद्ग- 
लपय्थेन्त जीवित रहनेसे कया लाभ होगा ? क्योंकि राज्य के सोगों की 
प्राप्ति किसी एक पुरुषको तो आनन्ददायक होही महीं सकती 
है। भोग ते उन लोगोंके लिये हैं जिनके बाप, मा, काका, घावा, वा- 
लवचे , साले, ससुर इत्यादि उस भोगसे प्रसन्‍नताको आपहों । जैसे 
किसीके घरमे विविध प्रकारके रत्नजटित आभूषण तथा नाना प्रकारके 
चुत ज्ञाम वस्थ॒ सजे घरे हों । दूधके फेनके समान उज्ज्वल सुनहरी 
शय्या सेजवन्दोसे कसी पडीहो, पर इन विषयोंका सुख मोगनेवाला म- 
चुष्य एक सी उस घरमे न हो तो इनके धरे रहनेसे कया लाम? 
ये सब निरथेक हैं । 

मुख्य अभिप्राय यह है, कि ण्ज्यसुख अपने सम्बन्धियों सहित आ- 


श्तो ०॥ ३२॥३३॥२४॥१५॥ श्रीमद्रगवद्गीतां ११६ 





नन्‍्द करनेके लिये है। जब एवम-प्रकार भोग भोक्ता-सब एक ठोर 
भापहों तब अधिक आदु कीसी आवश्कता है। क्योंकि यदि आयु 
विशाल नहुई तो भोग व्यथ हैं। सो दे गोविन्द ! तुम मली भांति विचा- 
रकर देखो ! कि इसमें क्या लाभहे १ क्योंकि [येषामर्थ कांचितं 
नो राज्य भोगा: सुखानिच ] जिन अपने बब्घुवर्गोके लिये 
हमऊीग राज्य, मोग ओर नाना प्रकारके सुखोंकी इच्छा कर रहे हैं, 
[ तइमेइबस्थिता युद्धे प्राणांस्त्यकत्वा धनामिच ] वेही मेरे 
रबजन दगे आपने प्राण और घन संपत्तिको व्यागकर युद्ध तत्पर होनेके 
लिये नेत्रों के सामने अडे खडे हैं। थर्थात्‌ ये अपने प्राण तथा हीरे , लाल, 
मणि, माणिक इत्यादि समपत्तियों की आशा त्याग कर इस युद्धभू- 
मि में होकर सैग्राम करनेपर उच्चत हैं ओर एक दूसरेके अख्र शख्रकी 
ओर देखतेहुऐ युद्धके आरंभकी प्रतीक्षा कर रहे हैं । 
है प्रभो ! यदि पूछो, कि वे कोन -कौन तुम्हारे वन्धुब्ग 
हैं | जो इस युछ्मे प्राण देनेको तत्पर होरहे हैं $ तो सुनो - 
[ आाचाय्था:पितर: पोत्रास्तथेव च पितामहाः ] ये 
मेरे द्रोणाचार्य्य तथा कृपाचाय्ये, जो मेरी युदविद्याके गुरु तथा 
सब प्रकार मान्य और पूज्य हैं, मरने को तयार हैं, जिनको सुमे रण- 
में मारेडालना पडेगा अथवा वे मुझे मार गे । वह देखो! सामने हमा- 
रे पिताके तुल्य माननीय “भूरिश्रवा? खडे हैं | हे द्यामय ! लीजिये 
वह देखिये आपका परम प्यारा सागिनेय अभिमनन्‍्ड्ु, युधिप्टिरका पुत्र 
प्रतिविन्प्य, भीमका पुत्र सूतसोम, मेरा दूसरा पत्र शतिकीत्ति 
नकुल का पुत्र शतानीक और सहदेवका पुत्र श्रतलेन ये सब के 
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सव चार दिनके बच्चे अपने जीवनकी आशा छोड प्राण देनको सा- 
मने खडे हैं-। इनको देख किसके हृदयमे दया नहीं उपजेगी। क्या ये 
रणभूमिमं सदाकेलिये शयन करादेने योग्य हैं ! वह देखिय : हमारे 
कुलश्रेप्ठ पितामह भीष्म भी युद्धका आरंभही करना चाहते हैं। भ- 
ला इनके वाणों से व्याकुल होकर हमारे भाई भीम , दुर्याधन, नकुल 
ओर सहदेव कब इनको जीता छोडेंगे । हे दयासागर | इतनाही न- 
हीं, वरु इनसे इतर ओर भी कोन-कौन हमारे सम्बन्धी प्राण देनेका 
उपस्थित हैं ! सो सुनो ! [ मातुलाः ध्वसुराः पोत्राः श्यालाः 
सम्बन्धिनश्तथा ] वह जो दाये वाये शकुनि ओर शब्य खडे हैं 
वे दोनो हमारे मामा होते हैं। इनके साथ वह देखिये हमारे सझुर, 
राजा द्रपद तथा हमोरे पौन्र इत्यादि मरने के लिये कटिवडः होरहे हैं । 
वह देखिये ! इनके आगे पीछे हमारे श्याला ध्रप्टययम्न और शिखण्डी 
भी रणमें जूकने को तयार हैं | इनसे अतिरीक अन्यान्य जितने ह- 
मरे और कोरवोंके सम्बन्धी थाये हैं सब मारे जाबेंगे। युद्ध होते ही 
सहस्नों शव गिरेपडेंगे। कागडे, श्याल, ओर कूकरोंक घरमें महा 
आनन्दसय गोट * होगा। हम लोंगोके घर शोकसमुद्रम वहाये- 
जावेंगे + हस्तिनापुर श्मशान सा सयफकर देख पडेगा। स्त्रीबोंके हू 
दनसे कान फटने लगजावेंगे । कोश किसीको पृलनेवाला नहीं हो- 
गा । हा हे प्रमो । अधिक कहां तक कहू। में तो आपसे यही कहूंगा, 
कि ( एतान्न हन्तुमिच्छामि ध्नतो मघुझ्ूदन।! ] हे मधुकैटम 





» “गोट?-..सस्क्र। गोए शब्इका आमन्नेश है। बढुत लोगोका एक्संग मिलकर 
भोजन करनेको कहते है- समोजन, जियाफून, दावत्‌ । 
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दानव के वध करनेवाले मधुसूदन भगवान्‌ | इनको भूलकर भी 
कभी में मारनेकी इच्छा नहीं करता, चाहे ये मुझको शख्त्रों दारा मारते 
रहे । मेरे मरतकके खण्ड-खण्ड ओर मेरे शरीरके टुकडे-टुकडे कर 
डाले, पर मुकसे तो ऐसा तीन कालम भी नहीं हो सकता है, कि इ- 
नके एक रोमको भी बांका करने की चेष्ठा करूं। 

है भ्रमो | यदि ऐसा कहो, कि तू इतना पश्चात्ताप क्‍्योंकर रहा- 
है १ यदि तू रणको जीतेगा तो चक्रवती होकर हरितिनापुरकी ग- 
दी पर बैठेगा। सहसों नरेश तेरे आगे आकर मस्तक नत्रावेंगे। 
तेरी आश्ाक्के प्रतिपलन करनेमें तत्पर रहँंगे । इससे बढ़कर क्षत्रियोंके 
लिये इस भृूमणडलमे दूसरा आनन्दही क्‍या हे? तो है नाथ सुनो !' 
[ अपि त्ेलोक्यराजस्यथ हेतोः किन्नु सहीकझते | मेरा तो 
सत्य संकल्प यह है, कि इन अपने बन्धुवर्गोंफ़ो मारनेसे यंदि र्वग, म- 
तय और पाताल तीनों लोकोंका आधिपत्य प्राप्त होवे, तोमी मैं ऐसा नीच 
कार्य नहीं करना चाहता, तो भला केवल इस तुच्छ थोडी सी पृथ्वी 
के राज्यके लिये मैं कब इनको मार सकता हूं ! निरथक व्यवहारमें बु- 
डिमान्‌ कदापि अपना समय नहीं लगाता । इसलिये हे प्रभो ! मेरे 
विचारमं तो यह युद्ध निरर्थक है ! क्‍योंकि [ निहत्य धात्तेरा- 
एट्रान्न: का प्रीति स्थाज्जनाइईन ! ) इस दुर्योधन इत्यादि 
झपने चचेरे भाईयोंको मारकर हमलोगोंको क्या प्रसन्नता प्राप्त होगी 
तो है दीनवन्धो ! ऐसे भोगको रोग समभना चाहिये ! 

है दीनदयाल! विचारों तो सही! जेसे कोई प्राणी अपने घरमें 
नानाप्रकारके पक्वान्न वनारखे , पर निमत्रण देनेपर उसके घर एक पा- 





मिट्टीके तुल्य सगके जावेंगे । जस कोई 
लिये अपने घरम रत्नका सिहासन त॑- 
यार कर रखे, उसके सुख्पर पवन करनेके लिये स्वर्णका पंखा बनदा रखे 
आर आरती उतारनेके लिये चोमुखी दतती बालरखे, पर उसका पति उ- 
सके घरन आधे तो उस पतहिद्वताके सव पढाथ घूलके समान समंमभेजा- 
वेंगे। इसी प्रकार हे सगदन | इन रूजनोंके दिना राज्यके सम्पूर्ण 
सागोंकी घूल र्म्भना चाहिये। है देव | इस देचारे ठुच्छ बुद्धि 
दुरयाधनको मारकर कया लास होगा। इन दुद्धिकी 

दयाधनादिकों कुद्दसी हानि लाभकी वात सकती ही 
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है । इन तीनाके अथे ओर उन अ्थेसे अऊुनके अन्त:वरणके क्ति 
प्रवारके भाव प्रकट होते हैं- णठकोके वोधाथ यहां संज्ञिप्तरूपतले वरशुन 
करादय जात हैं। “ गा त“त्रन्द्‌ ” शब्दर्क अथ य हैं--- 


१. “गोभिवाणीसिवेंदान्तवाक्यविद्यते योपसों पुरुष: । दिदन्ति 
ये पुरुष तत्त्वज्ञा इतिवा » अर्थात्‌ 'गंए कहिये वाणीको, तिनवाणियों 
त्‌ वेदान्तके वाक्योंस जो पुरुष जाना जावे उसे कहिये “गोविन्द? 
दर इसी अथसें “गोणलपूर्वतापिनीयोपनियतकी” घथम अ्रति है, कि. 
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मल मन वाट की लिन दम लक फीड आप अल न कक निदिक शी मिकित अपन 
3““गोमूमिवेद्विदितों वेढिता गोपीजनाविद्याकलाप्रेरकः ” अर्थात 
गो, भूमी और वेद्वाणीढारा जो जानाजाबे तथा गोपीजनोंके प्रति 
जो अपनी माया कलाकी भ्रेरणा करे उसे कहिये 'गोविन्दः । 
२. गद्म शाह्ममयीनां वाणीनां विन्दः पति:” (बृहस्पति:) शोः 
जो शासत्रमयीत्राणी हैं तिनका जो पतिहो उसे कहिये “गोविन्द 
३. £ युगे-युगे प्रणां गां विष्णो! विन्दसि तत्वत:। गो- 
विन्देति ततो नाम्ना प्रोच्यते ऋषिभिस्तथा ” । युग-युगमें जब- 
जब यह एथ्वी नष्ट होती हे तब-तब तुम तत्त्वतः इसकी रक्षा करते हो। 
इसलिये तुम ऋषियोंके हारा गोविन्द नामसे ख्यात हो । 
४. “ गयां गोसमूहानां विन्द; पालव४” गउओंके समूहको जो 
पालनकरे उसे कहिये “गोविन्दः । 
अब इन अथसे जो अजुनके मनके भाव प्रकट होते हैं 
वर्णन किये जाते हैं । 
प्रथम अजुन॒ अपने मनका भाव यों प्रकट करता है- कि 
“हे सगवन | वेद-बेदान्तकी वाणियों छारा तुम जाने जाते हो। 
विवेकी इनहीं वचनों छारा तुमको जानते हैं । इसी कारण तुम 
खय॑ भी ,अवतारादि ग्रहणकर वेदादि वाणियोंकी रच्ताकर मय्यादा 
रखतेचले आये हो| तिन वाशियोंकों यदि मैं उछंघन करदूं अथवा उ- 
पेत्ना करदूं, न मानू, उनके प्रतिकूल चलूं, तो तुम जो इस समय न 
जाने किस मेरे पूर्व पुण्यके उदय होनेसे मेरे सारथी वनेहुए मेरे समीप 
उपस्थित हो, शीघ्र स॒के त्याग सुमसे विलग होजाओगे । फिरे में तुम 
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उन 
को कहां पाऊंगा। इसकारण हे गोविन्द! में तो कदापि तुम्हारे बंद वा 
शियोंका उलंघन नहीं वरुंगा | यदि कहो, कि तू मेरी कान वर्ननसी वा 
णियोंका उछंघन करताहे ? तो सुनो | तेत्तिरीयोप्निपठम तुमहार वचन 
हैं कि “सातवेबोभव ! पिवृदेवोभव ! आचार्य्यद्वोभव” | अथोत 
माता पिता और शुरूओंकी ही अपना इष्टदेव जानवर उनवने पूजा, 
सेवा ओर शुअ्रपा कियाकर | इन आज्ञाओंको न मानकर, हेगोआल ;* यदि 
में इन अपने माता, पिता और आच्ाय्यकी अथवा इनके सम्दन्धियोंका 
मारकर घोर फपी वनजऊँ, तो तुम मुभेः क्‍या सदाके लिये परित्याग नहीं 
करदोगे ? क्योंकि है देव | जिन वेददाणियों हारा तच्वज्ञ तुमकी जानते है 
यदि में उन वच्चनोंका निराद्र करदूं, तो तुम मुझसे नहीं जान ज्ञाओरे; 
अर्थात में तुम्होर यथाथ रूपके जाननेका अधिकारी न रहूंगा। शुभाशु- 
स कक्‍मरूप वायुके कवोडॉस मदसागरकी लषरोंमें चजाने कितने काल 
पय्येन्त लुघडता फिरूगा । इसकारण है गोविन्द ! मे इस युद्धके घोर पाप 

से लिप्त होना नहीं चाहता ?] 
दूसरा भाव अजुनके मनका यह है- कि “हे नाथ! आप जैसे शार्तर- 
सयी वाणियोंके पति हो इसीप्कार हम पांचो भाई तुम जगतपति को 

अपना पति जानते हैं। इसलिये हमंद्योगों वी रज्षावरो ” ; 

तीसरा साव अजुन अपने मनकायों प्रकट कररहा ह--कि “हे प्रसो | 
आप युग-युगम मलयकालके समय मरय तथा दाराह इत्यादि अदतार 
आरणकर वेदीकी तथा इस एथ्वीकी रच्ता वरते चलेआये हे, सो आज क- 
कर उसीअपनी दया शक्तिसे इन मेरे कुटुम्बियोंको तथा मुझको इस 
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मे कक शी फनी सा अल एन न तल कली लि शरि नमक जनक 
प्लयके समान युद्धस बचादो ! 


चोया मात्र थजजै गफा यह है-फ़ि “हे प्रभो [ आपगउसोंफो पालन 
करनेसे'गोविन्द” कहलातेहो! इस समय हम पांचों भाई तथा हमारी घ- 
स्मेपत्नी द्रोपदी हमारी माता कुन्ती रहित गठओंके समान तुम्हारे श- 
रण हैं, तिनको तुम दुर्योधन रूप कुलनाशक कसाईके हाथसे बचा- 
शो | इस आपत्तिकालमें गोपाल” ऐसा अपना विरद संभालो ”! 
प्य पाउवों | अजुनने मगवानके पति इतने भाव पकट करनेके 
ताठ्य्यंसे श्लो० ३१में गोविन्द” कहकर पुकारा है ! 
अब खोक १४म वहेहुए “ सघुसूदन ! शब्दके अथ दिखलाये 
जाते हैं। 
. £ मधु तन्नामानं अरुरं सूदयति नाशयतीति मधुसूदन;”' जो 
मध्‌ नाक देत्यवी नाशकरे उसेव हिये / सधुसूदन ” । 
२.संधुपुप्परसं सूदयति मत्षयतीति मधुसुदनः' (जठाघर:) मधु जो 
पुप्पका रस तिसे जो मक्षण वरे उसे कहिये“ घुसू दन”“अथात “अमर? । 
३.“ मधड्रीवेव साध्वीके रृतकर्मगुभाशुभे । भक्तानां कर्मणां चब 
सूद मथुसूइन:”१। परिणामाशुर्स वस्से ज्रान्तानां मधुरमधु:। वरा- 
तिसदनंयों हि स एथ मधघुसूदनः: । ” ( “बह्यवेवर्त ” श्री कृष्ण 
जन्मखण्ड अध्याय३११ श्लोक ३०,३१) संज्षित अथे यह है, कि 
मथु॒शब्द कीत्र होकर साध्वीक श्र्थात्‌ मधुक अथमें आता है।इस 


5 38 2 तप दमन मल कर अल मल्‍ 
४*<(सुद्‌ + णिच्‌ + स्युः ) 


१२६ श्रीमद्गगवद्गीता [अ्रध्या० १ ' 





कारण मायाके मदसे मत्त होकर जो शुभाशुभ कम किये जाते हैं 
उसेमी मधु कहते हैं। अतएवं भक्तोंके तिन शुभाशुभ कमेफलोके जो 
नाश करके अपनी सक्ति अदान करे तिसे कहिये “ सथूसुदन ! | 
तथा आन्तबुद्धि बालोंकी ओ अशुभ कम्मे मघुके समान सीठे जान 
पडते हैं तिनके दुःखदायी परिणामोंको जो नाश करे उसे कहिये “स- 
धघुसूदन ?” 
अब इन अथेसि अजुनके मनके जितने भाव प्रकट होते हैं दि- 
खलाये ज़ाते हैं । 
प्रथम भाव यह है कि-“हे मधुसूदन | तुम जो साज्षात्‌ सधु- 
कैटम दानवको नाश कर भक्तोंकी रक्षा करनेवाले हो, इस समय इस 
युरूरुप मधुकेटमभ दानवको शीघ्र शान्तकर हम भक्तोंकी जान बचाओ [? 
दूसरा भाव “मघुसूदन! कहनेका यह है- कि “ जैसे मधुसूदन 
जो भूमर वह कमलकी चारों ओर गुंजार करता हुआ उसके भीतर पू- 
वेशकर परम आनन्‍्दर्म शयन करजाता है, ऐसे तुम, जो भक्तोंके 
हृदय कमलके अ्रमर हो, कृश् कर सारे विध्नोंकोी नाशकर इस घोर 
युदरूप हिमसे मुरकायेहुए मेरे हृदयकमलको पृफुछितकर सदा इसकी 
चारों ओर गुजार करते हुए इसके भीतर प्रवेशकर निवास करते रहो । 
ऐसे करनेहीसे इस युद्धका सारा उपद्रव शाम्त होजाबवेगा” | 
तीपरा भाव अजुनके मनका यह हे-कि “हम भक्तोंके जिन 
कर्माके उदय होनेसे इस युद्धका संयोग आन पडा है तिन कमाको 
शीघ्र नाश कर इस घोर पापसे वचाओ ! तथा इन आन्तबुद्धि कौरवों 
को जो अशुभ फलका उत्पादक यह युद्ध मधुर जानपड़ता है तिस 


छो० ॥३२१॥३३६॥३४॥३५॥  श्रीमहगवद्गीता । १२७ 





के दुःखदायी परिणामरोंसे इनको वचाओ ! 
अब छो० २५ में कहेहुए “ जनाईन ? शब्दके अथ सुनो ! 
१. “ समुद्रान्तवांसनो जननास्नो&सुरात्‌ अर्दितवान्‌ जनाईं- 
न; * ”। अथ--समुद्रके अन्तमें रहनेवाले जन नामक असुरोंको जो 
वध करे उसे कहिये 'जनाईनः । 

२. “ जनलॉोकिरचते+ याच्यते पुरुषाथम:सौ जनादन; ” 
अर्थ -- लोकोंसे जिसके हारा पुरुषाथ की याचना की जावे अर्थात्‌ 
सृष्टिसात्रके प्राणी जिससे अपने पुरुषार्थंगी याचना कर उसे कहिये 
जताहनः | 

३. “८ + जनंजन्म अद्देयति हन्ति भक्तेग्थो मुक्तिदलावितिजना- 
इन; ” अर्थ- भक्तोंकों मुक्तिदेकर उनके जन्मोंको जो नाश करे उसे 
कहिये “ जनादन ? 

४. “+ जनयति उत्पादयतिलोकान, बह्मरूपेण सृष्टि कतेत्वात्‌। 
अद॑ति हन्ति लोकान्‌ हररूपेण संहार कारितवादिति जनाईनः । ज- 
नाथासी अ्दश्वेति “ जनाईनः ” अथ जो अह्मरूपसे सृष्टिकर लोकों 
को उत्पन्न करता है ओर शिवरूप होकर सबोको नाशक रता है ऐसे 
उत्पन्न और नाशकरनेवालेको कहिये 'जनादेनः । 

५. « जनान्‌ लोकान्‌ अति गच्छति प्राप्नोति रक्तणाथ पाल- 
कत्वादिति जनाईन: ” ( अमर टीकायां भरत; ) जो अपने पालन 





#अर्ईज- बधे-अई-कच नन्‍्दादित्वादन' ।+ भ्ई- यातनागतितराचनेषु- कमेणिश्रन॒ट्‌ 
#जनन जनः । सावे घम। + जनः जनेग्यन्तात्‌ पचायन्‌ । 


१२८ श्वीमड्भभगवद्गौता [अश्या ०१] 





करनेवाले गुणसे लोकोंकी रच्ताकेलिय दोडता है उसे कहिये 'ज- 
नादेनः । 
अब इन अर्थेंसे अजुनके मनके जितने भाव प्रगट होते हैं 
दिखलाये जाते हैं--- 
प्रथम भाव अजुनका यह है-कि “ हे जनाईन ! जेंस तुमने 
समुद्रके निवासी राजसों कानाश करडाला था ऐसे मेरे शोक, मोह, 
अज्ञान, कृपण॒ता, कातरता , खार्थ इत्यादिको जो राक्षसोंके समान 
मुझे दुःखदायी होरहे हैं नाश करडालो | ?” 
दूसरा भाव अज्जुनका यह है-कि “हे जनादन! जो प्राणीमात्र 
अपने-अपने पुरुषाथकी दृद्धि की याचना तुझसे करते हैं उनमें एक इस 
अपने दास अजुनको भी जानकर कृपाइष्टिकर ऐेसा पुरुपार्थ प्र- 
दान करो जिससे कट इस घोर युद्स छुटकारा पा तुनहारे 
चरणोंम जा मिले व्य | 
तीसरा भाव यह अरुभव होता है-कि “ हे जनाईन तुम जो अपने 
जनोंके वारार जन्म लेनेका बखेडा अ्दन कर अथात्‌ नाश करे सुक्ति 
पूदान करते हो सो तुम मेरेमी आगामी सब जअन्सोंको दाशकर सुत्ति 
पूृदान करो !5 
चोथा भाव घअजुनके मनका ऐसा प्रकट होता है-कि 
“हेजनादल ! यदि इस समय सबोके नाश करनेवी अर अपने जनाईन 
नामकी सत्य करनेकी इच्छा हो लो तुम केवल एक पूलयकाल वाली 
दंथ्टिसि इन उपस्थित वीरोंकी ओर देखदो ! फिरतो क्षणमाहमें इन सरवो 


कछो० ॥६२१॥३३॥३४॥३४५॥ श्रीमह्रगवद्गता । ११६ 


जा मम कक कम किलर मन शििद टिविदि मिल 

को रेखमात्र भी कहीं नहीं रहेगी। यदि इसी तालय्थैसे तुमने इस यु- 
डको निमित्तमात्र कर रखा हो तो फिर विलग्ब क्या है ? कट इनका 
संहाश्कर एथ्वीका बोझ उतारदो ! पर है पूमो ! मैं तो अब इस यु 
द्वमे एक छोटीसी पिपीलिका पर भी हाथ न छोड़ेगा ! तुम म॒ुके तो छुटका 
रादो और तुम जैसे चाहो वैसे सबोंको सहार करडालो ! यही मेरी 
पथना है । यदि कहो , कि तू अपना राज्य लौटनेके लिये स्वाथ- 
पेश यहां लडने आया।ह,में इनको सहारे कर तेशा पाप अपने सिरपर 
क्‍यों लूं? तो हे भगवम्‌! तुम तो उत्पन्न और संहार करनेके कारण 
ही 'जनादनः कहह्लाते हो । तुमको मारडलनेका पाप लगही नहीं 
सकता । क्योंकि उन मोहुओंको फिर जिला देनकी शक्ति भी तो 
तुमही में है। जिलानेकी शक्तिवालेको मारनेका पाप कैसा ” 


पांचवां भाव अज्जुनका यह है, कि-हे भगवन्‌ [तुम जो जनोंके 
दुःखको नाश करनेंके लिय उनके निकट अद्दैन करेते हो; अर्थात्‌ कट 
पहुंच जाते हो, जैसे द्रोपदीके चीरहरणके समय कट उरशके समीण 
पहुंच उसकी रक्ताकी, उसी प्रकार इस समय मेरी मी रक्षा करो? । 

एवम-प्रकार जनादेन कहकर अज्जुनने अपने मनके सारे भाव 
प्रकट करदिये और कहा, कि--“हे जनाईन! इन धघृतराप्ट्रके पुत्नोंकी मार 
कर हमलोगोंको क्या प्रसन्नता होगी? कुछभी नहीं ! इसकारण में 
इनको बधकरना नहीं चाहता | ॥ ३१२॥ ३३॥ ३४॥ ३५ ॥ 

झब अजुन भगवानको यह दिखलाता है, कि इनके मारनेसे मुझे 

घोर पापही लगेगा। अन्य कुछ लाभ न होगा ! 


६१३० श्रीमड्गवद्रौता [ अश्या ०१ | 


हे अ्रयेदर ' आाककुइ-पुद जे ख्टाध्शाइनर ता ऋ्टर- 
लू०-पापमेवाश्रयेदस्थान हत्वेतादादतायिन: 
तर्घातज्नाह चेन ८ ब्ट््त्ः घात्तर ( य्डः हटा आन तट फुट ल्प्ज् कलयए 
स्मान्ना्वा व्य हत्तु घार्राष््राव * स्ववान्धवान । 


स्वजन हि कथ हत्वा सुखिनः स्थान माधव! ॥३६॥ 
पदच्छेद:-साधव ! (मा लक्ष्मीरतस्था घवः पति: । मायाविद्याया 
घव इति वा, तस्य सम्बोधने) ऐलान (पुरोवत्तिच:) आठतादिन;:(गग्लगर 
शस्तरभ्यों प्राणिवधोच्तपापिन:) हत्या (हनन॑ कूला । मारखित्वा) अस्णान 
(मया सह पत्थातून चुधिप्ठिगदीन ) एापम्‌ (अपघर्म्स: ) एवं (निश्चयेन ) 
आश्चयेत (अवलम्बयेत्‌ | संश्रयेत |) तस्मात्‌ ( अत: अनेनहेतुना) 
पयम, सवदान्धवान (स्ववन्धुवर्गान) घात्तरास्ट्रान्‌ । (दुर्योधनादीन) 
हन्तु८्र (वपकत्तुण। दिसितुम) न, अर्हय: (योग्या:) हि (यरमान) स्व- 
जतस्‌ ( थालीवलोकम्‌ | ज्ञातिव्‌ ) हला ( हिंसिता ) कथम 
( केन अकरेण ? ) सुखिनः ( सुखयुक्ता: ) स्थास॥ ३६ || 
पदार्थ:-(साथव)) हे क़ायापति दासुदेव! (एडान) इन सामनेब्गले 
(आदतायिन:) घोरमपियोको (हत्वा) माखर (ऋण्मान) हमलोगोंको 
(पापस) गपही (एबं) निश्रयकरके (अप्थ्रयेत्‌) उपधू्यकरेगा: इ्श्व 


हमलीगर्स पापही रपट जावेगा ( दस्मान्‌ ) इसकारण ( व्यस्त) 
हमलोग(स्ववाम्धवान) अपने चचेरे राई (धाच्तराष्ट्राब्‌ ) ध्तराप्टके 
पुत्र हुयोधनादिको ( हत्तुश्तू ) मारडालनेके ( न, अर: ) योग्य नहीं 
2 ह्लि क्यांक्रि स्वज्ञनप् ज्ञातिको 

९ ( हि ) क्योंकि ( स्वज्ञन्म्‌ ) अपने ज्ञातिको ( हत्वा) मारकर 
* बहुतेगे पुम्नवरोमें ..._ % अल्लेते सके जान पद ए पगगः पाठ है, पर महाभारत प्न्यम "स्ववान्धवान” 


श्श्भे ;् 


पाठ 


श्ती ०॥ २११॥ श्रीमरुगवद्ीवा १३१ 


हमलोग (कपल ?) कैसे (सुखितः) उुखी (स्यास) होवेंगे ॥ ३६ ॥ 
सावा्थे;-- अब अज्जुन अपने मरके मिन्न-भिन्न साथोंको: 
प्रकट करता हुआ अन्तमें भगदानके प्रति रफ््टरूपसे कहता है, कि 
तुम चाहो जिप्ते मारो जिसे जिलाओ ! पर यदि हमलोग ऐसा क- 
रं तो हमागी क्या दशा होगी? सो सुनो! [पापमेवाश्रयेवरसान्‌ 
हत्वेतानातताधिम: ] इन दुर्योधनादि घोर पापियोंको, जि- 
नकी गणना आातदायियोंमें है, मारनेसे हमलोगोको तो पापही थ्ाश्रय- 
ख्‌ करेगा; थर्थात्‌ लिपट जावेगा। जैसे चारोंभोरसे वेलियां लिपटकर बृक्त्‌ 
को ढकलेती हैं, इसीपकार हृगलोगंकि शरीरमें पापही लिपटकर हमलो- 
गोंको चारों भोग्से हकलेबैगा | हमलोग पापकी मूत्ति-ही होजावंगे । यदि 
यह कहो, कि जब तू इनको आततायी कहता है तो इनके मारनेमें 
क्या दोप है ! क्योंकि-# अग्निदों गरदव शल्रपाणिधेनापहः. | 
चेलदाराहस्अैव यडेते आततायिन:* ॥ आततायिनमायान्तं 
हन्यादेवाविचारत्‌ । माततायीवधे दोषों हन्तुर्भनति कश्चन”॥। 
धर्व-“याग लगानेवाला, विष देनेवाला, हाथमें खड्गादि श्खोंकी लिये 
हुए मारनेके लियेआनेचाला, धन हसनेवाला, पृथ्वी हरनेवाला और 
दारा हरनेवाला ये छवों आततायी कहे जाते हैं। आततायीकी अपने सम्मुख 
आते देख बिना किसी प्रकारके विचार किये मारही डालना चाहिये । 
क्योंकि आततायीकी मारनेसे मारनेवालेको कुछ भी दोष नहींलगता 
है । सो हे मगवन | यह थ्रापषका वचन सत्य है, पर यह वचन अरथशास्त 


# ( आतत + भय + णिन) । पषोयत' यम! 





१६२ श्ीमरभगव््ीता [अन्या० ६] 
कल मटर व पक 
अर्थात्‌ राजनीतिकाहै । पर धम्मेशास्त्र तो थों कहता है, कि-“नहिस्या- 
त्सर्वभूतानिः सब जीवोंकी हिंसा न करे ; आर्थात्‌ क्षूद्रजीबोंको भी न 
मारे । इस कारण में केवल धम्मेशाढका अदलग्बन कर इन आत- 
तायियोंकी मी हिंस्ता नहीं दःश्ना चाहता | हां! तुम जैसे चाहो इनको 
दुरड करो ! तुमष्रो तो किसी प्रकारके शुभाशुभ घम्म लिपटते ही नहीं, 
पर हम साधारण जीदके इतनी शक्ति कहां है ? कि किरीकि पार्षो 
का दशड दिया करें। हम जीबों को तो अपनेही पापों से छुटकारा 
नहीं है । इसकारण इनको मार और सी में अपने पापके बोझको 
भारी करना नहीं चाहता | इसलिये [ तस्मान्नाहों वर्य हम्तु 
धात्तराष्ट्रानू स्ववान्थवात््‌ +] हमलोग अपने चाचाके प्रिय 
पुत्र अपने बन्छुवर्गोको तथा उनकी सहायता करनेवाले अन्य सम्ब- 
न्धियोंको उनके पापके दश्ड निमित्त युद्ध दारा मारनेके अधिवारी न- 
हीं हैं। धम्मेशात्र कहता है, कि--“स एव पापिएल्मो यः कुर्य्यात कुलना- 
शनम? वह प्राणी परम घारपापी है जो अपने कुलका नाश करे। इसलिये 
हम लोगोंको ऐसा करके पापिष्ठठण होना उचित नहीं । सोचो तो सही! 
कि [स्वजनं हि कर्थ हत्वा सुखिन; स्थाम माधव!) हे मा- 
घवब ! अपनेही बन्धुवगोको हनन करके हमलोग भला कैसे सुखी हो- 
वेंगे? अथोत्‌ वःमी भी सुखी नहीं हेवेंगे। क्योंकि जिनको लेकर सुखी 








+ इस अद्ध॑श्लोकका योंभी अर्थ होसकता हे कि “अआअस्मसान हल्ा एतान आतता- 


यिनः पापम्‌ एवं अश्चयेत्‌ ?? हमलोगोंको माग्कर इन आततागियोमें प.प ही 
लिपटजबेंगा । 


शो० ॥३११॥ औम॑कगव्ठीता | १६३ 
नह. मम मोह लीन लक मत कलन रमपत मल निजी 
होना है, जब देही न रहे तो उस सुखको दुःख कहना चाहिये। 

यहां अजु ।ने जो मगदानको “माधव” कहकर पुकारा है । 
तहां अजुनके मनका भाव प्रवट करदेनेके लिय 'माघव' शब्द 
की व्युत्तत्ति अथ सहित की जाती है-- “मा” लक्ष्मी: तस्या: 
“बब)७ अअ- मा? कहिये लक्ष्मीको तिसका जो 'घब”ः अथत्‌ पति होवे 
उसे वहिये “ साधत्र » अथवा 'सायाविद्याया घव:' अथ-माया जो 
शविद्या तिसका जो 'घवः अर्थात्‌ पति हो उसे कहिये' माधव? । 
सा च व्हारूपा या मूलप्रकृतिरीश्वरी । नारायणीति विख्याता 
विपष्णुमाया सनातनी ॥ महालक्ष्मीखरूपा च बेदमाता सरख- 
दी । राधा बसुन्धरा गंगा तासां स्वामी च सत्धव: ॥ (अह्यवै- 
दत्त श्रीकृष्णुजन्मखणड १११ अध्यायमें देखो ) अथे “मा!” जो 
राक्षात्‌ ब्रह्मरूपा मूलप्रकृति है, जो ईश्वरी है,जो नारायणी करके 
प्रसिद्ध है, जो विप्णुभमगवानकी सनातनी माया है, जो महा लक्ष्मीकी 
मृत्ति है, जो वेदोंकी माता गायत्री और सरस्वती खवरूपा है ओर जो 
राधा, वसुन्धरा और गंगाके नामसे पुकारी जाती है, तिसका जो स्वामी 
तिसे कहिये “माधव” | 

तहां इस माधव ऐसे सम्बोधनसे अ्रज्जुनका यह अमिप्राय है, कि हे 
भगवन !आउयतो साक्षात मायापति हैं। ऐसी माया करो! जिसमें इन 
दुछ आततायियों ही वुद्धि निम्मिन्ञ हो जावे | ये युद्ध छोड सन्धि करलेवें। 

दूसरा थ्ान्तरिक अभिप्राय यह-भी है, कि आपजो लक्ष्मीके पतिसा- 
ज्ञात मेरे हाथ लगगये हो! तो अब मेरे पास कमी विस वातकी रही १ 
फिर मैं हरितनापुरकी त॒च्च गद्दीकें लिये कुलनाशक कहलाकर अपने 


१६४ शीमड्भगवद्गीता [श्रध्या० १] 





को सदाके लिये कलंकित क्यों कहूं? हे प्रभो )आापतो सहलझ्लो हत्विना 
पुरके तुल्य एक राजघानी अपनी सुप्ठिम जहां दाहो बनाकर दान कर 
सकते हो । फिर मुझे और क्‍या चाहिये ? जिपके जि घोर पापी 
बनूं ? हे माधव ! में नहीं जानता, कि इन बास्यवोंकों मारकर कैसे 
सुखी होसकेगा ? ॥ ३६ ॥ 
हैं मगवन्‌ | यदि यह कहा, कि तू उनको नहीं मारेगा तो वे तो 
तुफे अवश्य मारेगे । सो वे ऐसा करें तो करनेदो ! सुनो ! 
सू »- यद्यप्येते न पश्यन्ति लोगोपह्तचेतस 
कुलक्षयकतं दोप मित्रदोहे च पातकम ॥ 
कथ न ज्ञेयमस्यानि : पापादस्मान्निवत्तितुम । 
कुलक्षयक्॒त दोप॑ प्रपश्यद्धिज्जनाई 
॥ ३७॥ ॥ैरे८॥ 
पदच्छेद:-जनाइन ! (हे दुष्पपीडनसमर्थवरासुदेव | यद्धा प्रलयकाले 
जनानां नाशने समथ ! ) लछोमोपहतचेतस : ( राज्यल्लोभेन उपहते 
भ्रष्टचेतो अन्तःकरण येपाम्‌ ते ) छते ( सम्मुखेज्वस्थिता: ) यद्यपि। 
कुलक्षयकु॒तम्‌ (वेंशनाशेनोप्रादितम्‌ ) दोषझ् ( पापन्‌ ) च (तथा) 
मित्रद्वोंहे ( सुहृदनिट्चिन्तने | सखाइपक्रियायास ) पालक ( अ- 
घरमंम्‌ ) न ( नहि ) पश्यन्ति ( अवलोकयन्ति ) [ तथापि ] 
कुलक्यकूतम्‌ ( आत्मीयवेशहननोत्पादितम्‌ दोबस । कलुषम्‌ | क- 
ल्नवस्‌ । पातकस्‌ । ) प्रप््यक्धिः ( उत्कषण अवलोकयकिः ) 
अस्माभि; ( परमोत्कषपायडुकुलमय्यादारक्षकै: ) अस्मात्‌ ( कुल- 


कक 


(2?/ 


छो० ॥३१०॥६८॥ श्रीमद्गगवद्ीता १६५ 


ज्यात्‌ ) पापात्‌ (वलुषातू। ) निवत्तितुस्त॒ ( निवुतोभवितुस ') 
काथम््‌ ( कि्र ) न ( नहिं ) क्षेयम्‌ ( झ्ञातव्यम्‌ । ग्रवगन्तव्यम । 
मन्तच्यवत्‌ ) ॥ १७ ॥ रे८॥ 
पदार्थ:--- (जनाईन ! ) है भक्तजनोंके जन्मोंको नाश कर 
मुक्ति प्रदान करनेवाले भगवान वारुदेव ! ( लोभोपहतचेतसः ) 
लोभसे मारी गयी हे बुद्धि जिनकी (एले) ऐसे जो ये दुर्योधनादि हें 
वे ( यद्यपि ) वद्यपि ( कुलन्यकृतस्‌ ) अपने कुल नाश क- 
स्नेवा ( दोष्मू ) पाप ( थे) और ( मिलब्रोहे ) मित्रसे द्रोहकरने 
सें ( पातद.म ) जो पातक तिस पातककों ( न॑ पश्यन्ति) नहीं देख" 
ते हैं तो न देख , पर तिम्त (कुलक्षयकृतम्‌ ) वेशके नाश कियेजानेंके 
( दोयम्‌ ) पातकको (प्रयश्यद्धिः) । हमदेखतेहुओके डारा (अस्मात 
पापात्‌ )इस पापसे ( निवत्तितुम ) निवृत होनेका उपाय ( कथम) 
क्यों ( न ज्ञेतम्‌ ) नहीं जानने योग्य है " अथात्‌ ये अन्धे तो इस 
पापको नहीं समभते हैं ,पर हमलोग, जो आंखवाले होकर इस वंश- 
नाशका पाप देख रहे हैं, इससे क्‍यों न निवृत हो जावे) ॥३७॥३८ ॥ 
भावाश:---अब अज्ञुन भगवानके प्रति इस युडमें घोर पातक दिख 
लाता हुआ बहता है, ,कि हे प्रभो ! [ यद्येप्पते न प्श्यन्ति 
लोभोपहतचेतसः ] यद्यपि ये धृतराष्ट्रके पुत्र दुर्योधनादि जो 
मेरे सामने अपने सहायकोंके सहित युदू करनेकी उपस्थित हैं, लो- 
भके कारेण अंथे हारहे हैं। लेभभने इनवगे आंखों पर अज्ञानताकी 
पट्टी 'बांघदी है । इस कारण इनको यह नहीं सूकता है. कि बशके 


१६६ औमझगवढ्ीना । [ भ्रध्या * १] 


लागोंको नाश करडालने वा नाश करवा डालनेमें कसा घोर पातक 
लगता है १। 

सच है ! लाम एक ऐसा पृवल पिशाच्र है, कि जिसके सिर पर 
चढता हैं उसे बावला दनादेता हैं | आंखोंसे अधा ओर कानोंसे व- 
हरा करडालता है। कुविचारी, अन्यायी तथा घोर पातकी दना डालताहै 
« लोझात्कोच: प्रभवति क्राधादद्ाहः घरवर्तत । द्रोहिण नरक 
याति शाछज्ञोंपि विचच्षणः ॥ सातरं पितर पुत्र आतरं वा छु- 
'छृतमस । लोभाविध नरोहन्ति स्वासिते वा सहादसरख । 
साधन बुद्धिरचलति लोभा जनयते तृथाम्‌ । तप्खातों दुःख- 
साप्नोति परतेह वे मानव; ४ ॥ अथ--लाभते क्रोध उलस्त 
हाता है, काघस दोह, दोहसे बहुत वडा विह्ान चतुर प्राणी सी 
सीव नरककी चला जाता हैं। लोम वश हाकर सनुप्य अपने 

माता, पिता, पुत्र, वच्चुब॒ग अयबा अपने यरस असी पुरुष, 

। अपने स्वामी वा सहादर भाईको सी विना विचारे मारडालत हें । 
लानसे वुद्धि चंचल हाकर अष्ट होजाती है । नंगे लाभ तृष्णाको 
उत्पन्न करता है। तिस दृप्णसे अस्त मनुप्य लाक और परंलाक 


७. क ऑल लिम्क पाता 2 
दान्ान दुःख पाता हैं। 


2| हब | 


न 
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अजझुन कहता है, कि है सगवन ! ये दुर्याधनादि लोससे अन्धे 
हानेके कारण क्‍या नहीं देखते ? सा सुनो [ कुलच्ाय द्वत दोपे 
मित्रठोंदे च पातकम )कुलके नाश होनेस कयापातक लगता हें! 
- छुलकी मर्व्यादा किसप्रकार नप्ट होजाती है ? कुछमें क्‍या क्या विपेश 


विकार उसच्नहो जाते हैं? और कुलम किस प्रकारका कलेकलगता हैं ! 





॥। 


श्लो० ॥३७॥१५॥ श्रीमद्भगवद्गौता १३६७ 





सो ये अन्धे नहीं देखते । भल्ला कुलके नष्ट होनेसे तो अगशित पाप 
उत्न्न होते हैं, पर हे नाथ | अधिक क्या कहूं ! इन दुर्बुडियोंकी आंखें 
एंगी मसूद रही हैँ, कि ये संरारमें प्रसिड् मिन्रद्रोहके पातकको भी नहीं 
देखते। क्या कहूं ! सब जानते हैं, कि मित्र ऐसे अपूब रत्नका न तो 
निरादर करना चाहिये, न उसे त्यागना चाहिये। क्योंकि संसारमें मिन्ररूप 
रलसे अधिक कोई दूरात रत्न नहीं है। अन्य जितने रत्न हैं सब जड हैं, 
पर ये चैतन्य मित्र तो समय पड़ने पर अपने मिलके पसीनेके स्थानमें 
शपना रुघिर गिरानेको तयार रहते हैं। इस मित्ररूप रत्नके विषय यों 
कहा है--“शोकारातिभयन्नाण प्रीतिविश्वस्भभाजनम। केन रत्नमिद 
खप्द मिन्नमिस्यज्नसामपप््‌ ॥ पापाज्षिवास्थति योजयते हिलाय 
गुझ थे गृहति गुणात प्रसटीकृरोंति | आपह्त॑ च न जहाति 
ददाति काछे सन्मिश्नल्नक्षणमिर्द पूवदन्ति सन्‍तः ॥” अब 
शोक ओर शरत्रुओंके भयसे रक्षा करनेवाला, प्रीति ओर विश्वास 
वा पात्र, जो मित्र है, ऐसे दो अक्षरवाले रत्नकी न जाने किसने रचा ! 
जो मित्र अपने मित्रको पाप करनेसे रोके, हिंतवी बात उपदेश 
करे, उसकी गुप्त बातोकों छिपावे, गुणोंकों प्रकट वरें, आपत्तिकालसें 
साथ न छोड़े ओर समय पडनेपर यथाशक्ति द्रव्य इत्यादि छारा सहा- 
यता करे; उसे सन्‍्तोंने उत्तम मित्रोंके लक्षण युक्त कहा है। 

प्रिय पाठकों | महाराज सतेहरिने उत्तम मित्रताके विषय यों दृष्टान्त 
द्या है-“ज्षीरेशात्मगतोद द्क्ाय ह्ठि गुशा दत्ता; पुरा ते+खिला:,ज्ञीरे 
तापसवेक्ष्य लेन पयसा ह्यात्मा कृशानों हुतः । गन्तुं पावकसुत्मन- 
रतदभवद्‌ दष्ट्वा तु मिन्नापदम्‌ , युक्तेतेन जलेन शाम्यति सत्ता मित्री 


१३८ आीमदगवद्गीता [ भ्रव्या ०१ ] 





पनस्वीदशी। भवध---दघमे जब जल मिलगदा अर्थात्‌ जलने जब दूधसे 
मित्रताकी तव उस दूधने अपने सब गुण और रूप अपने मित्र जलकी दडिये 
तब जलने सी अपने मित्र दूधको अग्निका ताप सहते देख अपनको 
झर्निम हवन करदिया । तब दूधने सी अपने मित्र जलको आगम 
पड़ते देख अन्निस पड़ना चाहा, किन्तु जलके छीटे पाकर अर्थात्‌ अपने मिबर 
को अपने पास आयाहुआथा जान शान्त होगया। सतेहरि कहते हैं,कि सप्पु- 
रुषोंकी मेत्री इसी प्रकार होती चस्च सिद्ण सेलक्ापस्ततों नास्ताह 
पुरयवान्‌ ।१ अथ-उस पुछुफसे अधिक कोई दूसरा पुएयवान्‌ इस संसार 


स॑ नही है, जिसको सदा मित्रके साथ पररुर प्रेम भरे वचनोंसे बात- 
चीत करनेका सोमाग्य लास होता हे। 


प्रिय पाठकों ! इसी लाकिक मिबताके ऋन्याससे उस मुरतीदासे 
सिनत्रसे अलाॉकिक मित्रता लगती है । 





मुख्य अभिप्राय यह है, कि मिह्रसे जो द्वोह करे उसे मित्रद्राह 
का घेर पातक प्रथम इसी छोकमे दरिद्र बनाकर कुप्ठ रोगसे पीडित 


करता है, पश्चाद परलोकर्म नरदकी आगे खोर-खोर कर डाहता 
है । अज्जुन कहता है, कि हें भगवन्‌ ! ऐसे मिन्नद्वाहमें क्‍या 
पाप है ? सो भी इन अन्धोंको नहीं सकता | ये तो राज्य के लोमसे 
अपने सित्रोंको गे हनन करना चाहते हैं । पर हे स्वेज्ञ सवैसाक्षिन ! 

जझेवसस्थानि: पायादस्माब्रिव्तितुझ्ल | ऐसे 
नाश करडलनेका पाप तथा मिनत्रांस द्रोह करनेके पातक 
कि डास क्यों नही विच्ञर करने योस्य हैं ! अर्थात इन 


वार पातकाकी हमलोग अ्वाले होकर नहीं देखेंगे, तो कौन 


४ 


| 

श्र 

रा मी 

न 
५ 


और 


श्र 
हब 


३ । 


हराम, 


छो० ॥३६७॥६८॥ श्रीमद्गगवद्जीता । | १३६ 





देखेगा ? अभिप्राय यह है, कि इस युरूमें इस प्रकारके पातकोंका 
डर है, इस कारण युदू छोड़कर चला जाना उचित जान पडता 
है। क्योंकि [ कुलज्षयकृतं दोप॑ प्रपश्यद्धिज्जनाईन ! ] हे 
जनाईन ! हम लोगोंड्रो तो कुलके नाश करेनेका पाप प्रत्यक्ष दीख 
रहा है। इसलिये हम देखनेवालोंसे इसकी निंवुत्ति क्‍यों न 
कीजावे ? अर्थात्‌ वे नहीं देखते, पर हमतो देखरहे हैं, कि कुलके क्य 
करनेका पाप हमारी दृष्ठिके सामने बड़े सयकर रूपसे हमको ग्रसने 
के लिये खडा है। जैस बकरियोंको निगल जानेके लिये ब्यात्र मुँह 
फैलाकर दोड़ता है ऐसे यह पातक हमको निगल जानेंके लिये हमारी 
ओर दोडा चला आता है। है शरणागतबत्सल ! इस पातकको 
देखनेहुए इसकी निदृत्तिका तो अवश्य उपाय करना चाहिये । बु- 
डिमान सदा इस प्रकारके पातकको अपने सम्मुख उपस्थित होते देख 
तिसके दूर करनेका उपाय करता चलाआ। है। हे भगवन ! उदाहरण 
के लिये मैं अधिक कहां ढूंढूं ? तुम जगतपिताके पिता श्री वसुदेवजी 
ने तुम्हारे माया कंसके द्वारा माता देवकीकी हत्याको उपस्थित देख 
उसके दूर करनेका कैसा उत्तम यत्न किया ? सो जगतमें असिद्द है । 
तहां शुकदेवजी ने कहा है! झत्यु्ुद्धिसता।पोहचो यावद्‌ इंड्िवलो- 
दयम | यथसौ न निवर्देत नापरायोएरिति देहिन:॥ ( श्रीमहा० 
स्कंध १० अध्या० १ श्लो० ४८) अर्थ-बुडिमानको चाहिये, कि जब 
सृत्युको अपने सम्मुख उपस्थित देखे तब उससमय उसकी बुछ्धी का बल 
जहां तक उदय हो उस झत्युके दूर करनेका यत्नकरे,यदि उसकी निद्भत्ति न 
होसके तो उस बुडिमानका कुछ अपरघ नहों सनका जाता है।३७॥३८। 


१४० श्रीष ह्गवद्वीता [ भध्या० १ 





अब अर्जुन कुलके नष्ट होनेका दोप स्प्टरूपसे अगले श्लोकम 
वर्णन करता हैं। 
म०-कललये प्रशश्यन्ति कुल्घम्भी: सनातना:। 

धर्म्मे म्ठे कुल कृत्स्वमपम्मोंइजिसवत्युत ॥३६॥ 
पदइच्छेद:---कुलक्षये ( वंशस्थ नाश ) समातनाः ( चि- 
रन्‍तना:  परम्पराप्राप्त:) कुलघर्मा; ( कुहासस्बन्धिनों धम्मों: | 
कुलोचिता धर्मों; ) प्रशश्यन्ति ( अनुछादणां इृडानासमाबात्‌ 
नष्टा सव॒स्ति ) धन्में ( कुलकर्तकेआभिहोद्ादिधर्मे ) नछे ( प्रध्देस ) 
नम्‌ ( अखिलस ) उत« (अपि ) कुल्मम्‌ ( अवशि्ट बालादि: 


रूप वंशस)अधघम्से: (अपकस्स | घोरपातकम्‌। दुष्कृतम।असदाचार; ) 
अभिमदति (स्वाघीनतया .पराजयते ) ॥ २६४ ॥ 


एदाथे:--( कुछजषये )कुलके नाश होने पर (हमाठमाः:) सदासे 
निवास करनेवाले पुरातन ( कुलघर्ल्या; ) कुलके धर्म ( प्रण 
श्यन्ति ) एक वारगी नष्ट होजाते हैं (उत्त) ओर € घधरम्मे नट्टे ) तिस 
सनातन चिस्काल्नस्थायी धस्मके नाश होनेपर ( कृत्छस्‌ ) सपपृणे 
( कुलसू ) वंशको ( अधर्स; ) अपस्भ € अभिऋदति ) घरहाता 
है। अथोत्‌ अवम्मे ही सम्पूण कुलको जीतकर अपने बश करलेता 
हैं ॥ ३६ ॥ 

सावाथः--पहले जो कथन किया, कि इस युड्से कुलका नाश 
ओर कलके नाशसे पातकोंकी वृद्धि होती है, उसे अब रप्ट्ट रूपसे 

7 इन » शउ्इ३ छन्‍त्नपरेन सम्बध्यते । 


छो० ॥३६॥ श्रीमद्भगवद्गीता १४१ 





दिखलाता हुआ अजुन श्रीसच्चिदानन्द आनन्दकन्द कृप्णचन्द्रके प्रति 
कहता है, कि [ कुलज्षये प्रशश्यन्ति कुलधर्म्माः सनातना: ] 
कुलके नाश होनेसे उस कुलमे जितने प्रकारके धम्म चिरकालसे 
चले आते हैं सब-के-सब एक बारगी नष्ट हो जाते हैं । 

तहां उत्तम कुलके कोन-कोन विशेष धम्म हैं! पाठकोंके बोघाथे 
यहां वर्णन करदिये जाते हैं । 

“गाचारो विनयो विद्या प्रतिष्ठा तीर्थदशैनस्‌ । निष्ठा इत्तिस्तपो 
दान नवधा कुललज्णम्‌ ।” ८ शिष्टोक्तो) अर्थ-- १.आचार। 
२, विनय। ३. विद्या। ४. प्रतिषा। ५.तीथेदशेन। ६.निछा। ७. दृत्ति। 
८, तप । ६, दान । ये ही उत्तम कुश्के £ लक्षण हैं। अब इन 
नदोंका संक्षिप्त वर्णन किया जाता है । 

१, “आचार”-इस आचारसे सदाचारका तातय्य है । तहां 
“धूस्मों उप सूले धनमस्यशाखा पुष्प च काम: फलमस्य मोक्ष: । 
अरे सदाचारतरुस्सुकेशिय्‌ संलेवितों येत स घुण्यभोक्ता।” 
(वाननपुराणे १४ अध्याय:) अर्थ-भृगुवेशी ओोर्व ऋषि सुकेशी नाम 
राक्षस से कहते हैं, कि हे सुकेशिन्‌ ! यह जो सदाचार रूप वृक्त 
है, तिसका “सूल! घर्म्म है, धन सम्पत्ति शाल्वा? कामनाओंकी पूत्ति'पुष्प? 
और मोज्ञ इसका 'फल? है । हे सुकेशिन ! जो इसको सेवता है, वही 
पुण्यात्मा है। भब उस आचारका रूप वर्णन कियाजाता है। “ऋषीन्‌ 
यजेद्ेदपा््देवान्‌ होमैस्तु पूजयेत्‌। भ्राद्वेः पिदन्‌ यजेदन्ने भूतानि 
बलिमिस्तथा ॥ १ ॥ असंपूज्य तथा विष्णु शिवमप्नि पुरन्दरम । 
अदतला च तथा दान॑ न स्ुंजीयान्तृपः क्वचित्‌ ॥ २॥ मददहेतु 


१४२ औमद्वगवढ़ीवा [चिध्या० १] 


न सुलीयात्‌ कदाचिद्॒पि सोजने। कदापि नोवसवेत झम्स्यां यांस- 
मैथुने॥ ३॥ दथाप्टन छुथा दान इथा च पशुसारणम। न क्वरव्यं 
गहस्थेन तथा दारपरिग्रहम ॥ ४॥ न आार्य्या वीक्ष्यते सपा 
पुरुषेण कदाचन । न च स्नायीत वे नम्नो न शयीत कदाचन ॥५॥ 
येदां कुछ्े न वेदो<रित न शार्त्र नेव च ब्रते। ते नम्नाः कीजिता; 
सहिस्तेषासन्न॑ विगहितम्‌ ॥६॥ तस्मात्‌ स्वधम्स ने हि रंत्वलेत 
न हाययेज्चापि तयात्मबंशम ॥ यः संत्यजेच्वापि निज हि धर्स्म 
तस्ने प्रकुप्पेत दिवाकरश्च | ७ ॥? ( वामनपुराणें १४ अध्याय: ) 
अर्थ-ऋषियोंकि वेदपाउसे, देवताओंके हवनसे, पितरोंका श्राद 
से और सब जीव्रमातकी अन्नसे याजन कर प्रसन्न करे || + | 

कोई नरेश विप्णु, शिव, अग्नि और इन्दके पूजन किये बिना 
तथा दान दिये बिना भोजन न करे ॥ २ ॥ सदके लिये किसी माथक 
वश्तुका भोजन न करे तथा अष्टमीको मांस सोजन तथा मैथुन न 
करे ॥ ३ ॥ कोई ग्ृहस्थ बिना किसी कार्चेके इधर उधर न 
फिर करे । दृथा दान न देवे । वृदा अर्यात्‌ नियोजन किसी सी 
जीवकी नमरे | वृथा ख्रीका अहण न करे ॥8॥ ख्रीको नंगी न देखे । 
नंगा होकर स्वान न करे तथा नंगा न सोवे ॥ ४ ॥ जिनके 
कुलस न वेद हैे,नशाख्र है, न ब्रतइत्यादि हैं, उनको भी साधुओं 
ने नंगा ही कहा है | उनका अन्न निन्दित है उसे सोजन नहीं करना 
चाहिये ॥६॥ इसलिये कुलीन पुरुष अपनेकुलके धम्मकी न त्यागे तथा 
अपने कुलको भी न त्यागे । जो अपना घम्स छोड देता हे, उसपर सास्कर 
भगवानका कोप होता है ॥ ७० ॥ 





छो० ॥६६॥ श्रीमद्भगवद्दीता । १४३६ 





। “मनु”की स्मृतिस सदाचारोंका वर्णन किया जाता है । 
सत्यं बूयात्ूये वयाज्ञ बयात्सत्यम्रपरयस । ्रिये च नानूत चूयादेष 
धम्लंः सनाततः ॥ १ ॥ सावित्राज्लारि होमांश्व कुर्याटपर्वसु 
निव्यशः । पिवृश्चेवाए्कासवयेन्नित्यमन्वष्टकासु च ॥२॥ देवतान्य- 
भिगच्छेलु धाम्लिकांश्च हिजोत्तमान्‌ | ईश्वरं चैेव रक्तार्थ गुरून्नेव 
व पर्वसु ॥ ३ ॥ अभिवादयेदब्॒द्धांश्व वष्याश्विवासनं कम । 
कृरांजलिसपासीत गच्छुतः एष्ठतोइन्वियाव ॥ ४॥ यत्कर्म कुबंतो 
हास्य स्यात्परितोषो5न्तरात्मनः । तत्ययत्नेन कुर्वीत विपरीत तु 
वर्जयेत्‌ ॥ ५ ॥ आचार्य्य च प्रवक्तारं पितरं मातरं गुरुम्‌ । 
न हिस्पाढ़ाहणान गाश्वच स्वाश्चैव तपस्विन: ॥ & ॥ 
नार्तिक्य॑ वेदनिन्दां च देवतानां च कुत्लनम । डेषे दस्भे चे साने च 
क्रोध तेज्ञण्यअ्च वर्जयेत्‌ ॥ ७॥ परस्थ दण्ड नोयच्छेल्कद्दो 
मैत्र निषातयेत्‌ । अन्यल पुत्राच्धिष्याह्य शिषयर्थ ताड्येच तो॥८॥ 
शधार्म्सिको नरो यो हि यस्य चाप्यनृतं धनम्र। हिसारतश्र यो नित्य 
नेहालो सुखमेधते ॥ ६ ॥ ऋतिकृपुरोहिताचास्येंमोतुलातिथि- 
सेश्षिते। बालबद्वातुर्रेवंग्रेज्ञातिसम्बन्धिबांधवे: ॥ १० ॥ पितृ 
पिठृष्यथामीभिर्नात्रा पत्रेण भाय्यैया। दुहित्रा दासवर्गेण विवाद 

न राम्माचरेत ॥ ११ ॥ (मलु० अध्या० ४ में देखो ) 

अथ--- सच बोले । उससचको प्रिय करके बोले । सच 
को अप्रिय और कठोरकरके न बोले । पर यह भी ध्यान रहे, कि 
प्रियवचन प्राय; मिथ्या और ठकुरसुहाती होता है, सो प्रिय बोलते 
बोलते मिथ्याका अभ्यास न होजावे ॥ १ ॥ नित्य संध्या करते समय सावित्री 


पुकलमकऔ 


१४४ श्रीमद्गवद्वीता । [ अच्या० १ 
न कक अर अप 
का जपकरे | अष्टका* और अन्वष्टकार्में। पितरोंका श्राड अवश्य करे ॥ २॥ 
पत्र अर्थात प्रत्येक अमावस और पोणमासीम विशेषकर शांतिपाठ और हृदन 
करे। प्रत्येक पर्बके दिनोंने देवताओके, घाम्सिक ब्राह्मणोंके, इश्वरके तथा 
गुरुओंके समीप अपनी रक्षाके निमित्त जायाकरें ॥ ३ ॥ अपने कुलके 
वृद्धोंको नित्य प्रात:काल दण्डवत प्रणाम करे, उनकी आतेहुए 5 
कट उठकर अपना आसन देवे, हाथ जोडकर रतुति करे ओर उनदीग 
पीठकी ओर अर्थात्‌ पीछे पीछे चले ॥४॥ जिस कर्मके करनेते अपना 
अन्तःकरणा सन्तुष्ट आर प्रसन्न होवे तथा पसा विचारने आवे, कि आज 
सेने यह कमे उत्तम किया, उस कसकी उत्तम जाने ओर अवश्य कर । पर 
जो इसमे प्रतिकूलहो, उसे त्याग दवे ॥ ५ ॥ आचाच्यकी, उपदेशाको 
पिताकी, माताको, गुरुको, बाह्मणका, गऊको तथा तपरिषयोंकी न 
वधे ॥६॥ नास्तिकता, वेदनिन्द्ा, देवताओंको दूषणदेना, छेप, दस्भ, 
(पाखणड) मान, क्रोघ, ओर कड॒ुआपनको एकवारगी त्यण देवे ॥»॥ 
पुब ओर शिप्यको छोड किसी अन्य पर दण्ड प्रहार नकरे ओर न मास्ने 
दोडे। पर पुत्र और शिप्यका सी केवल शिक्षा निमित्त ताडना करे ॥८॥ 
जो पुरुष अधाम्मिक है, जो कूठ वोलकर घन उपाज्जेन करता है 
ओर जो सदा हिसामें रत रहता है, उसको शारीरिक वा आत्मिक किसी 
प्रकारका सुख प्राप्त नहीं होसकता ॥६॥ ऋतिजू, पुरोहित, आचाय्य, 
मामा, अतिथि, वेच्च, अपनी जाति, सम्बन्धी, बन्धुव्गे, पिता, काका 





* “आप्टका” “पौष, पाथ. फाल्युनकी कृषण्णा्मीको “अष्ठका” कहते है ॥ 
न श्ययवन्वष्टकाः- इनहीं मासकी नवमीकों 'थन्वष्टकए कहते हैं ॥ 


छो० ॥१६९॥ श्रीमद्रगवद़ीता । १४५ 


2 मल लीला लत डर म मम लकदप न मन्रनकि लीक करत 
भगिनी, भआराता, पुत्र, सखी, कन्या और अपने दासोंसे विवाद कभी 
न के ॥ १० , ११ ॥ 

। उत्तम कुलका दूसरा लक्षण । 
२. विनय (अणश॒लि) -सब छोटे बडोंके साथ यथायोग्य नम्रतापूर्वक 
व्यवहार करना “विनय? कहलाता है।“उद्धट” कहता है,-“जितेन्द्रि- 
यर्खें विनयस्य काररों गुणप्रकर्षा विनयादत्राप्यते । गुणप्रकर्षेश 
जनोप्नुरज्यते जनादुरागप्रभवा हि सम्पद:॥ अर्थ--विनय- 
का मुख्य कारण जितेन्द्रियव है। अर्थात्‌ अपनी इन्द्रियोंगो वशी 
भृत रखनेसे आपसे आप प्राणियोंमं विनय प्राप्त होता है । तिस 
विनयसे उत्तम गुणोंवी दुडिः प्रात्त होती है। उक्तम गुणोंकी वुद्धिसे जन 
समृहके हृदयमें प्याग होजाता है। अर्थात्‌ जनानुराग उसल्न होता है । 
तिस जनानुगगसे नानाप्रकारकी सम्पत्तियां प्राप्त होती हैं ॥ 
फिर “सत्यपुराणके' १८६ अध्यायम कहते हैं, कि-“ दृद्धांश्य नित्य ४ 

सेवेत विद्वान वेद्‌दिद: शुच्ची प्‌ । तेभ्यो हि शिक्षेत्‌ दिनय॑ विनीताआा 
हि नित्यशः॥ समझ्ां वशर्गा कुर्यात पएथिद्रीज्ञात संशय: । वहवो5वि- 
सयादअएा राजान: सपरिच्छुदः | वनस्थाश्वैव रा-्यानि विनयात्र 
प्रतिपेदिश ॥ थर्थ- विनीदात्मा पुरुष बृडोका तथा देदके जाननेदाले 
पवित्र आहझरोंत सदा सेवन कर उनसे विनयकी शिक्षा लियाकरे। 
दर्योकि विनयकी पूर्ण प्राप्ति हाजानेसे सम्पूर्ण एथिवीको वश करसक- 
ता है। इसमें तनक भी सन्देह नहीं है । 


न्द्ा ण्ण्छ 
कर 
$ 
| 


१४६ श्रीमद्भगवद्गीना [ भ्रध्या ० १] 





बहुतेरे रजा विनयसे रहित होनेके कारण अपने परिवार सहित 
नष्ट होचुके हैं | पर बहुतेरे वनवासियोंने भी विनयके कारण राज्य 
आप्त करलिया है। 
। उत्तम कुलका तीसरा लक्षण । 

३. विद्या- इसपर अधिक कहने की आवश्यकता नहीं है । 
विहानकी स्तुति सब शाल्त्रोंमि की गयी है । महाराज “श्रश्वपतिः 
'जयवलिः 'जनकः इत्यादि नरेश होने पर भी इस विद्या ढारा संसारमें 
महापुरुष होकर विख्यात हुए हैं, जिनके नाम उपनिष्दोर्मे गाज 
तक चले आरेे हैं ॥ 

इस विद्या के १४ अंग हैं| इनमें आयुर्देद, धनुर्वेद, गा- 
न्धववेद और अ्ैशासत्र के मिलादेने से १८ अंग होते हैं । 

प्रमाण --- “अंगानि वेदाश्चत्वारों सीमांसा न्याय विश्तर: । 
धम्सेशा्त्र पुराणंच विद्याद्मेताश्वतुदंश ॥ आयुवेदो धनुवेंदो 
गान्धर्वश्चेति ते तथः। अर्थशास्त्र चतुर्थंच विद्याद्यशदशैव वा;” ॥ 
( प्रायश्चित्ततत्वे)। 

अथ-- १ शिक्षा,।। २ कल्प।३ व्याकरण्‌। ४ निरुक्त।५ ज्यो- 
तिष (६ छुन्द (७ ऋग्वेद । ८ यजुर्वेद | £ सामवेद्‌ | १० अ- 
थवेवेंद। ११ आयुर्वेद । १२ घनुर्वेद। १३ गान्धवैवेद | १४ अथेशास्र । ह 
१४ मीमांसा । १६ न्याय । १७ धम्मशासत्र । १८ पुराण । येही 
अठारह विद्याये हैं । 

जो उत्तम कुलके साधारण गृहस्थ तथा नरेश हैं वे अवश्य इन 
विद्याओंकी प्राप्ति बचपनमेंही करलेते हें । परम्परासे विद्या उनके 


कुलमें चन्नी आती है । उत्तम कुल और नीच कुलकी यही पहचान 
है। फिर कहते हैं, कि-“विद्यानाम कुरूपरूपसधिकं प्रहृन्ममन्त- 
धधनम्त। विद्या साधुजनप्रिया शूचिकरी विद्या गुरूणां गुरुः । विद्या 
बन्धुजनात्तेनाशनकरी विद्या परं देवता । विद्या भोग्ययशःकु- 
लोनन्‍्नतिकरी विद्याविह्ीन: पशुः ॥ 

अथ--- विद्या कुरूपोके लिये एक सुन्दर रूप है | विद्या छिपा 
हुआ धन है । विद्या साधुजनोंकी परम प्यारी है।विद्या भूतात्माको 
पत्रित्र करने वाली है । विद्या गुरुओंमें भी गुरु है। विद्या कुटुम्बीयों 
के दुःखको नाश करनेवाली है । विद्या परम देवता है | तथा वियाही 
भोगके पदाथ, यश और कुलकी उन्नति करने वाली है । इस कारण 
जो विद्यासे हीन है उसे पशु जानना चाहीये। 

। उत्तम कुलका चोथा लक्षण । 

४. 'प्रतिष्ठा- तेज, प्रताप, गोरव, यश, कीत्ति इत्यादिस 
“प्रतिष्ठा” प्राप्त होती है। जिस कुलमें किसी प्रकारकी प्रतिष्ठा नहीं 
है उसकी गणना नीच कुलमें कीजाती है। क्योंकि श्रतिष्ठाहीनका 
आादर किसी समामें नहीं होसक्ता। यदि कोई राजा पतिष्ठाहीन हो 
जावे तो किसी भी राजमण्डलीमें आदरपूवेक आसन नहीं पा 
सकता । जो राजा वनियोंके समान प्रजाको कष्ट देकर कपट व्यव- 
हारसे धनको खैंचता है वह अपनी प्रजासे भी प्रतिष्ठा पाने योग्य. 
नहीं होता है । 

इसी कारण प्रतिष्ठित पुरुषोंको अंकीत्ति नहीं करनी चाहिये। क्योंकि 
* प्रतिष्ठितानामवीत्तिमरणादत्रिच्यते! (क्षवे० गये "० भ०३४शतो०७६) 





आई-प्रतिष्ठितोंके लिये अकीर्तीस मरजाना श्रेष्ठ है। 
। उक्तस कुलका पांचवी लक्षण । 

५. तीपदशीन--समनय समय पर पुशुय स्थानोंका दशन कर- 
ना उत्तम कलके यहस्थ तथा परेशोंनें आजतक आरहा है।वहुतेर 
उत्तम कलवाले, जो नीचों की संगतिंसे ध्मच्युत होगये हैं 'तीथदशनः 
की ओर एक वारगी रुचि नहीं रखते । वे तो ऐसे उत्तम घम्मकी हस 
लोंगकी मूखता समझते हैं और कहते हैं, (के वेदोंम गंगा, ययुनाइ- 
तलादि तीर्थीके विषय कुछ नहीं लिखा है। इसलिये म उनके प्रम- 


को दूर करनेके हेतु यहां ऋशग्वेदके' उसमंत्रदव दिखलाता हूं, जिसमे 
तीयीकी स्तुति की गयी है । 


ड़ 


3/ इमंमंगंगेयडुनेसरवतिशुतद्धितोमंसचताएरुणया । 
ऊअसिवन्यामस्वद पेवेतरतवाजीकीयेशृजुल्ासुपोस्या 

अथ- हे गेगे| हे यमुने | हे सरखति ! हे शुतुद्रि | हेमरुदद्थे ! 
हे आर्जीकीये ! तुम लोग अपने-अपने अवयव # परुप्णी 


“४ आसिक्ती ?” “ वितस्ता ” और “ सुसतोम्रा ” नाम नदियोंके सहित 
मेरी स्तुति सुनो | आर रदीकार करो ! | 
तीथदशनकी महिमा छिपी हुई नहीं है। श्रीकृप्णाग्रज श्री 


2७७90 छा ाथथयभ काका 2 5प पल 3. मा. अली अल अलव न स लिपलजील असम ली फीसद 
१. झुतुढरा ( मतलज ) । ३. मददइद्धा (चनाव )। ३. आर्नीकीसा (व्यास *। 
४. पर ( रावी ) । ५. धसिकनी ( एक नदीका नाय है जो सरस्वतिके समान गुप्तस्पसे 

बह ६ ) । ६, वितस्ता ( मेलम )। ७, चुलोमा ( सोममद्र वा चच्रमाकी पुद्ी) । 


श्तो० ॥६६॥ श्रीपद्भगबद्ौता १४९ 





वलदेवजीने बरसों तीर्थाटनम समय बिता तीर्थोकी महिमा पुष्ट 
करदी है। 
। काशीखण्ड ग्रन्थमें तोथेकी महिमा यों लिखी है । 

८ अग्निष्टोसादिभियजेरिष्टा विपुलदत्षिणी:ः । न तफलमवाप्ोति 
तीर्पापभिगसनेन यत्‌ ॥ १ ॥ तीर्थान्यनुस्मरेण धीरः अद्धानः 
समाहितः । कृतपापो विशुद्धयेत कि पुनः शुद्धकर्मकृत्‌ ॥२॥ ति- 
य्येयोनि न वे गच्द्वेत कुदेशे नच जायते । न दुःखी स्यात्‌ 
स्वरगंभाक्‌ च सोज्षञोपाय च विन्दति ॥३॥ अर्थ -अग्निष्टेम इत्यादि 
यज्ञोंसे तथा इष्टादि कमेंममि अधिक दान देनेसे प्राणी ऐसा फल नहीं 
पाता जैसा तीथंगमनसे ॥ १ ॥ जो धीर श्रद्धावान्‌ होकर अर्थात्‌ 
तीथगमनके दुःख सहनेमे दृढ तथा एकाग्रचित्त होकर तीर्थाका स्मरण 
करता है वह सब पापकर्मोसे छूट जाता है । फिर जो कोई 
पुगयात्मा तीर्थ करे तो उसका कहनाही क्या है १ ॥ ३ ॥ जो तीथे 
करनेवाला है वह ॒ति्य्यस्योनि अर्थात्‌ पशु पक्तीकी योनियोंको नहीं 
प्राप्त होता, न “ मगहर ” इत्यादि कुदेशमें उत्पन्न होता है । दुःखी 
कभी नहीं होता । स्वगैका भागी होता है तथा तीर्थाटन करते-करते 
मोज्ञके उपायोंको जानजाता है । 


तीरथीमें महात्माओं और सिपुरुषोंका दर्शनहोता है जिन- 
से ज्ञानकी श्रा्ति होती है । हरिचिस्णोंकी भक्ति मिलती है। वहां 
के जल और वायुके रपशसे शरीर शुद्ध होता है । यदि इन्द्रियोंको 
निम्रह किये हुए तीथोंका सेवन उचित रीतिसे करे तो कठिन रोगों 


१४० श्रीमद्भगवढीता । [ अध्या० १) 


से भी मुक्त होजाता है । 
। पच्पुराणमं निसत तीर्थयात्राका विधान यों लिखा है । 

यो यः किचित्तीथयात्राध्नुगच्छेत सुसेयतः स च॒ पूर्व शहे 
रखे । कृतोषवासः शुचिरप्रमत्त: सपूजयेहक्तिनम्नरो गणेशम ॥ 
देवान्‌ पीतृन्‌ आह्मणांश्वेव साधूनू धीमान्‌ प्रीणयन वित्तशक्तया 
प्रयत्नातू ॥ प्रत्यागतश्चापि पुनस्तंथेव देवान पीतृन बाह्मणा- 
न पूजयेच । एवं कुवेतस्तस्य तीर्थ यदुक्त फल तत्त्यान्नाल सन्देह 
एव ॥ 

अथे-- जो प्राणी तीर्थयात्रा के उसको चाहिये, कि 
एक दिन पहले अपने घरसे सँयमके साथ रहकर उपवास करके 
पवित्र होकर तथा काम क्रोधादि प्रमादोंसे रहित होकर नम्नता पूर्वक 
पूण भक्तिस श्रीगणेशनीका पूजन करले और देवता, पितर, 
म्राह्मण तथा साधुओंको अपनी वित्तानुसार पूजन और दानसे प्रसन्‍न 
करताहुआ यात्रा करे । फिर तीथसे लोट आने पर इसी प्रकार देत्- 
पूजन, श्राड, तपेण तथा आह्मणोंका पूजन करे ॥ ऐसा करने 
से तीथेका सम्पूर्ण फल ज्योंका त्यों प्राप्त होता है | इसमें सन्देह नहीं 
है ।गहस्थोंको तथा नरेशोंको भी ऐसाही करना चाहिये । 

यों तो तीनों लोकोंमे साढ़े तीन क्रोड तीध हैं, पर कलियुग 
में किस तीथंकी वीशेषता है ? पाठकीके वोधाथ यहां वर्शन करदी 
जाती है । “ कते तु पुष्करं तीर्थ लेतायां नैमिषन्तथा | हापरे 
कुरुक्षेत्र कलो गंगां समाश्रयेत्‌ ”? ॥ अर्थ-सत्युगमें « पुष्कर- 
रोलकी ” विशेषता थी, जो इनदिनों अजमेर शहरके समीप है। 


झो० ॥३९॥ श्रीमद्भगवद्गीता । १५९ 
लय न ] 
च्ेतामं 'निमिवारण्य” की प्रधानता थी, जो इनदिनो लखनउके समीप 
है । दापरमें 'कुरु्षेत्रगकी अ्रएता थी जो इस समय देहलीके समीप “थाने 
श्वर”?से मिलाहुआ है । अब कलियुग श्री परम पावनी 'श्रीगंगाजी ?की 
उत्कृष्टता है, जो गेगोत्तरीसे गंगासागरतक लहरें लेतीहुईं अपने ढायें बा 
यंके नगरनिवासियोंकी अपनी पवित्र धारासे पाप रहित कररही है। इसी 
"कारण स्नान करते समय यह मंत्र पढाजाता है, कि 'तिस्नःकोटय- 
द्धकोटिश्च तीर्थानां वायुरत्रबीत्‌। दिविभूव्यन्तरीक्षेच तानि ते 
सन्ति जान्ह॒वि!” इस मंत्रकोपढकर गगामें डूब देते हैं। अपने घरममी कूप 
तडागादि जलको इसी मंत्रसे संशोधनकर स्नान करते हैं। इस मंत्रका अर्थ 
यह है, -बायुदेव कहते हैं, कि भूलोक, भूवलोक तथा अन्तरीक्षलोक 
में जो साढेतीन कोटि तीथ हैं वे रुव, हे गेग ! तुमम आकर निवास करते 
 हैं।तात्पय्थ यह है. कि हम कलिनिवासियों को केवल गेगासिबन करने 
से सब तीथोंके फल प्राप्त होते हैं। फिर जो तीय गंगाके तटपर हैं 
उनका कहनाही क्या है! मुख्य श्रमिप्राय यह है, कि जो उत्तम कुल 
है उसमें यह तीर्थदर्शन अबतक अचलित है। 
| उत्तम कुलका छुटवां लक्षण । 

६. ४ निष्ठा ”-- अपने कुलमें परम्परासे जो धम्म चला 
थाता है उसीमें सदा पूर्ण श्रद्धा रखने को “निष्ठा! कहते हैं। “नि- 
एयाहि प्रतिष्ठा स्थादनिष्ठस्थ कुतः कुलम । शक्‍्नोति नेधिक: 
स्वीयेँ घर्म्म त्रातु न चेतरः ॥ १ ॥ एकस्य देवस्य विहाय मंत्रमेकं 
परण्वेक्जते5पि तस्य। तवामवेन्मृत्युरप्ठिकलान्निष्ठाविहीनस्य न 


१५२ अमद्गगपद्गीता [अ्रध्या० १] 





कापि सिद्धि: ॥ २ ॥ ( पैबकुलतत्वे भरतमल्लिकः ) अ्रथ-देवादि तथा 
धर्म्मादिमें निड्ठा होनेहीसि कुलकी प्रतिठा समझी जाती है । जो प्राणी 
निष्ठास रहित हैं उसका उत्तम कुल नहीं कहा जासकता । क्‍योंकि उसके 
कुलकी उत्तमता जाती रहती है |इसी कारण जो निष्ठा वाला है दही 
अपने धम्मकी रक्ता करसकता है; दूसरा नहीं॥ १ ॥ जो एक देदवा 
संत्र छोड दूसरे देवका मंत्र अहण करता है उस घनेष्टिकप्ाणी 
की मत्युही सम्रको ! ऐसे निः्ठारहितको किसी प्रकारकी सिद्धि: 
पाप्त नहीं होसकती। इस कारण उत्तम कुलवाल अपने कुलकी नि* 
प्ठापर बहुत च्यान रखते हैं ॥ 

। उत्तम कुलका सातवां लक्षण । 
७.वृत्तिः---जीविकाकी कहते है! जिस करम्मंस जिस दणकी जिविवा 
साधन होती है वहि उसकी 'बत्तिः कही जाती है । साधारेण शहस्थो्मे 
आाह्मणोंकी दृत्ति शुद्ध प्रतिग्रह तथा भिक्षा छास, क्षत्रियोंकी भृमिकेशा- 
सन अथवा वाणादि शल्लोंके धारण छारा, वैश्योंकी गोरक्षा ओर वा- 
णिज्य छारा और शूद्रोंकी सेवा हारा नियत है। बडे शोककी द्वात है, कि 
वत्तमान समयमे भारतरेशकी दरिद्रताने उत्तम कुलवाले डिजमात्रको शूद्रों 
के समान सेवा वृत्तिम लगादी है । 

अच्छे कुलके नरेश अपनी शुद् वृत्तिका पालन करतेहुए अन्यत 
णेकी वृत्तिवी मीशत्षा करते हैं, पर पापी नरेश दूसरोंकी वृत्तिके हरणमें ततर 
रहते हैं। पर० स्वद्तां परेदततां वा बरह्मब॒चि हरेत्त यः। कालसूत्रे तिप्ठति 
स याउदन्द्दिवाकरों ॥ उत्पुत्पौत्रप्रभूतिभूमिहीन: श्रियाहतः। सु- 
खहद्दीनो दरिद्र; स्थादन्ते याति च रोरेवम्‌ ॥(न्वे ०प्र»अध्य ०६ श्लो २७८) 


श्लो० ॥१६॥ श्रीपद्भगवरद्गीता १५३ 





अथे- अपनी दीहुईं अथवा परायेकी दीहुई व॒ृत्तिको जो छीन 
लेताहै वह ७कालसूत्र नामक महानरकर्म तबतक निवास करता है जब- 
तक सूय्य और चन्द्र वत्तमान हैं | वह बेठा, पोता, भूमि, लक्ष्मी और 
सुख इत्यादिसे हीन और दरिद्र होजाता हैं, तथा झृत्युके पश्चात्‌ रौरब 
नरकमे जाताहँ । 
लो ओर सुनो ! “काकमांसं सुशसिक्ते, छतकपाले चिता- 
ग्निना | इन्द्र: एच्छति चाण्डालीं किमशुद्धमतः परम्त ॥ 
देवच्िजगवां छत्ति, हरन्ति हार्यन्ति ये। तेषां पादरजोभीत्या, 
उपानच्छादिता मया॥” 


एक बार “इन्द्र” झत्युलोकमें होता हुआ अपने लोकको 
जारहाथा, मागम देखा, कि एक चाणडाली कागड़ेका मांस मदिरासे 
भिगोकर, सुर्देकी ख्वोपडीम रख चिताकी आगसे पकारहीहे ओर 
उसे जूतीके तत्लेसे छिपाये हुई है। उससे इन्द्रने पूछा, कि इन 
वस्तुशंसे अधिक अशुरू क्‍या है ? जिसके भयसे तून जूतीके तहले 
से मांस छिपारखा है । चाण्डालीने उत्तर दिया, कि देवता, ब्राह्मण 
ओर गौओशोंकी शक्ति छीनलेने वालोंके पेरोंकी धूली पड़जाने के 
भयसे ऐसा किया है । 





७ तामिलमन्धतासिर््र महारोरेबरीरवो । | 
नरकं कालसूल च सहानरकमेव च ॥ सह स० ४ श्तों ० द८/ 
श्र्थ--१ तामिश्न, २ भन्धतामित्र, ३ रौरव, ४ महारोख, ५ कालसुत्र, ६ महानरक 


ये नरकोक़े नाम हैं | 
२० 


१४४ श्रीमद्रगवद्गीता [ भश्या ० !] 





अभिप्राय यह है, कि दृत्तिहरण करनेवाला परम अपदिश होता 
है । नरक भी उससे नाक सिकोड लेताहै | इसलिये महात्मायोद्ा यह 
सिडान्त है, कि वही उत्तम कुल समकाजाताहै जो पराये की कतिकी 
रक्षा करते हुये अपनी वृत्तिकी रक्षा करे। 

। उत्तमकुलका थाठवां लक्षण । 

८. तप+- अपने२ वर्ण और आश्रमके बर्म्मका पालन करना 
ही “तप” कहलाता है। इसका वरशन इस गीताके १७वें अध्यायमें किया 
गयाहे । जो उत्तम कुलवाले हैं वे अपना धर्म्म कैसा भी कठोर हो 
नहीं छोड़ते । 

। उत्तमकुलका नवां लक्षण । 

&, दान- अधिकारियोंको तथा दरिद्रोंको यथाशक्ति गौ, 
हिरणय, महिषी, भोजन, दख्र, धन, इत्यादि देकर प्रसन्‍न करना दान 
कहलाता है । इसका बरणशन १७ वें अध्यायमें किया गया है । 

अब अजुन श्रीआनन्दकन्द ब्जचन्दसे कहता है, कि हैं 
भगवन्‌ ! श्रेष्ठ कुलकी जो ये ६ प्रकारकी मर्य्यादा हैं, कुलके नष्ट हुए 
सबकी सब एक वारगी नष्ट होजाती हैं । सारा कुल धर्मेहीन, 

.._+ हरे पायी ऐसा समगते है, किवनमें जाकर उपवास करना, पत्थरपर सोना, कठिन 
सुग्यके ताप भर हिमझऋतुकी ठण्डककों नंगे बदन सहना अथवा अन्य प्रकारके क्रोंको 
सहकर मौन चान्द्रादि करनाही “ तप ” है, पर ऐसा नहीं है । अतिवा वचन है, “ मन- 


सश्चेन्द्रियाणां चैकाग्रय परम॑ तपः ” अर्थात्‌ मन और इन्द्रियोंकी एकाग्ताको “ तप ” 


कहते है । सो जो उत्तमकुलवाले हैं वे सदां अपने मन और इन्द्रियोंको एकाग्र कर अपना 
धमें और अपनी मर्यादाके विचारमें रहते है । 


झों० ॥६६॥ श्रीमद्भगवद्गीता । शए्प 


पर 
विद्याहीन, अतिष्ठाहान और बलहीन होजाताहै । फिर तो उस कुल- 


वालको दरिद्रताका दुःख भोगना पड़ताहै। 


हे भगदन्‌ ! तुमतो सर्वज्ञ हो. तुसको कुछ कहना मानो सुय्यको 
दीपक दिखलाना हैं तथापि इस समय मैं आर्च होकर कहता हूँ, कि 
कुल नप्ट होजानेसे क्‍या दशा होती है!सो सुनो ! [धर्म ने कुल 
कृत्स्नभघस्थी ५ मिश्चव॒त्युत | वेश परुपरागत धरम्मके नप्ट होजानेसे 
आधम्म सम्पूर्ण कुलको जीत अपने वशर्मे कर कुलवालोंको अधर्म्मी 
बना देता हैं । अधरस्मके फैलनेसे जितने विकार हैं सब उस कुलमें 
प्रवेश करजाते हैं । द्रिद्रता--देवी ढारपर गद्दी लगाकर बेठजाती हे । 
इसकी दासियां हिंसा ओर ऋरता इसकी दायीं और बायीं ओर खड़ी 
हेकर चमर और मोरछल करती हैं ।राग ओर छेष रूप हारपाल पहरा 
देने लगजाते हैं | विद्या, विनय, गौरव इत्यादि जितने उत्तम गुण हें 
सब छोड़कर मागजाते हैं । क्‍योंकि कुलके बृद्धोंके मारेजानेसे छोटे- 
छोटे बालक और 'स््रियोंको कोई भी कुल परम्परागत सनातनघम्मे 
की शिक्षा देनेवाला नहीं रहता । इसी कारण आगेवाली सन्तति 
ध्यशिक्षित हानेके कारण धर्महीन होजाती है ॥ ३६ ॥ 

हे भगवन [ इस प्रकार अधम बढनेसे फिर उस कुलकी कसी 
दशा होती है और कुलअ्रष्ट होजानेसे उस कुलकी ख्तियोंकी क्या व्य- 
वस्था रहतीहे तथा उन स्त्रियोंस वर्णसंकर किसप्रकार उसतन्‍न होताहे 
सो सुनो ! 


१५६ श्ीमद्भगवद्गीता [अध्या ० १] 





मू०--अधर्म्मामिमवात कृष्ण ! प्रदुष्यन्ति छुलस्त्रियः । 
स्त्रीष दुष्टासु वाध्णेय! जायते वर्णसंकर: ॥ ४2० ॥ 
पदच्छेद:- रृष्ण! ( हे वासुदेव | ) अधस्भाभिभवात्‌ 
( अवशिष्टवेशस्याधम्मप्रवणलात- ) कुलखियः ( कुलवत्य:स्त्रिय:) 
प्रदष्यन्ति (प्रकर्षेण दुष्ठा मव॒न्ति, व्यभिचारिश्यों भवन्ति ) हे वार्ष्णय ! 
(वृष्णिकुलोज्व श्रीकृष्ण | ) दुष्टासु ( पुत्रार्थ वर्णान्‍्तरमुपासीनासु ) 
सलीषु ( भायासु ) वर्णसंकर: ( मिश्रितजाति; ) जायते (उत्पन्‍्नो 
भवति )॥ ४० ॥ 
पदार्थ;--( ऋुष्ण |) हे भक्तोंके पापोंको खैंचलेनेवाले श्रीवासुदेव ! 
( अवर्भ्भाभिभवातू ) सम्पूर्ण आगेवाला कुलके अधमसे दबजानेके 
कारण ( कुलस्त्रियः ) उस कुलकी स्त्रियां भी ( पुदुष्यन्ति ) 
दूषिता अथात्‌ व्यमिचारिणी हाजाती हैं | इसकारण ( वाष्णोय ! ) 
हे वृष्णिविशमें उत्पन्न श्रीकृष्ण ! ( दुष्दासु ) उन बुष्टा अर्थात्‌ 
व्यभिचारिणी ( स्रीषु ) स्त्रियोंमे ( वशुसंकरः ) दोगला (जायते) 
उत्नन्‍न होता है ॥ ४० ॥ 
भावाथे;-कुलघम्मके नष्ट होजानेपर बचेहुए अगले वंशमें 
आपत्तियां प्रवेश करजाती हैं। उनको अर्जुन श्यामसुन्द्रके- प्रति 
रपट रूपसे दिखलाता इुआ कहता हैं, कि [ अधम्भोमिमवाल- 
कृष्ण | प्रदुष्यन्ति कुलख्निय:; ] हे भक्तजनोंके पापोंके आकपषैण 





- प्रवृण+८ क्रमनिम्नभूमि.--जो भृमि क्रमश. ऊंचेसे नीचेकी भोर ढलती जाती है उसे 
प्रवण कहते हैं। 


छौ० ॥५०॥ श्रीमद्भगवद्दीता १५७ 





करनेवाले श्रीकृष्ण ! मैं सदासे ऐसा सुनता चला भ्ाता हूँ, कि जब- 
जब किसी कुलके नष्ट हाजानेसे उस कुल्को अधर्म्म अपने वश कर- 
लेता है; भर्थात्‌ सम्पूर्ण बचेहुए अगले वेशर्म अधर्म्म फैलजाता है , 
तब-तब उस कुलकी स्त्रियां जो कुलबती कहलाती हैं एकदम दुष्ट 
अर्थात्‌ व्यभिचारिणी होकरे परपुरुष द्वारा पुत्र उपन्‍्न करने लगजाती 
हैं। क्‍योंकि जो स्त्रियां युवावस्थामें पतिहीन होजाती हैं उनमें इतना 
साहस कहां? कि ब्रह्मवादिनी होकर त्रह्मविचारमें अपने शेष जीवनको 
व्यतीत करें । सहसुंमें कोई एक ऐसी पतिवृता, कुलीना और विचारशीला 
हेतती है| तो हो, पर अधिकांशको व्यभिचारिणी होकर भ्रष्ट होनिका भय है । 

प्रियपाठकोंके बोधनाथै यहां 'कुलवती” ओर 'कुलटा? के लक्षण 
कहदिये जातेहें। “मृते जीवति वा पत्यो या नान्यसुपगच्छति। सेह 


कीतिमवाप्नोति मोदते चोमया सह” ॥ 
( याज्ववल्क्याचाराध्याय श्लो« ७५ ) 


अथृ-पतिके जीतेहुए वा मरनेपर जो स्त्री अन्य पुरुषसे संग 
नहीं करतीहै वह इस लोकमें कीर्ति प्राप्त करतीहे और अन्तमें उम्र 
(पाबती)के संग क्रीड़ा करतीहै; अर्थात्‌ कैलाशका सुख भोगतीहै । 
यह लक्षण कुलवती स्त्रियोंका है। ऐसी ख््रियोंको भरण पोषण छारा 
सन्‍्तुष्ट और प्रसन्न रखना उचितहै। यदि उसके रहते पुरुषने दूसरा 
विवाहमी करेलिया हो तोमी 5से पृववत प्रसन्ञ रखना उचितहै। प्रमाण- 
“अधिविन्नातु भर्वव्या महदेनोःन्यथा भवेत्‌ । यत्राचुकूल्य॑ दस्पत्यो 
खिवर्गरतत्र वर्धते” ॥ (याज्वल्क्याचाराध्याय श्लो० ७४ ) जो सत्री अधि- 
विज्ञा है. अर्थात्‌ जिसके रहते पुरुषने दूसर्रा विवाह करलियाहै, 


श्ष्र८ श्रीमड्भगवद्दीता । [ भ्रध्या० १] 





दानमान और सत्कारसे उस ख्लरीका पालन करना चाहिये । ऐसा नहीं 
करनेसे पुरुषको घोर पाप लगता है | जिस घरसे ख्री ओर पुरुषका एक 
चित्त हाताहे वहां धम्मे, अथे ओर काम तीनों बढ़ते हैं ॥ 
! अब व्यभिचारिणी सत्रीके विषयरसे कहतेहें। 

जिस स्त्रीको व्यभिचार से यदि गर्म रहजावे तो उसका त्याग 
करदेना चाहिये। इसीप्रकार जो खत्री अपने गन तथा पतिका नाश अथवा 
किसी अन्य महान पापको करतीहै उसकामी त्यागही उचितहै | क्‍योंकि 
वही यथाथे व्यभिचारिणी है। किसी किसी आचाय्येकी सम्मति उसे 
वध करदेनेकी है, पर बहुतोंकी यह सम्मतिंहै, कि ख्रीको वध नहीं 
करना चाहिये । “गसिशीमधोवरण!रगां शिष्यसुदगासिनीं पापव्यस- 
नासक्तां धनधान्यक्षयकरी वज्जयत” (हारीनः ) हारीतका वचनहै, 
कि अज्ञातगभवाली, नीचे वर्ण तथा शिष्य ओर पुत्रके साथ संसोग 
करने वाली, सदा पाप ओर बव्यसनोंमं आसक्त ओर घन धान्यकी नाश 
करेने वाली को शीघ्र त्याग देना चाहिये। “स्वच्छुन्दगा हि या नारी 
तस्यास्त्यागो विधीयते?” (यम) यम का वचन है, कि जो स्त्री खेच्छा- 
चारिणी अथोत्‌ अपने पतिका वचन न सानकर अपनी इच्छानुकूल 
चलने वालीहो, उसे अवश्य त्याग देना चाहिये । उक्त प्रकारकी स्त्रियाँ 
व्यसिचारिणी कहलाती हैं | अजुनके कहनेका यह अमभिप्राय है, कि 
जब पतिके रहते सी ख्तियोंमें व्यसिचार पाया जाताहै तो यतिंके नाश 
होने पर उनके व्यभिचारका क्या ठिकाना है ? 

अज्जुन कहता हैं, कि हे भगवन ! अधिक क्या कहूं ? 


कछो० ॥४०॥ श्रीमद्गगवद्गीता । (१६ 








[रज्ीयु दुष्टासु वाष्णेय! जायते वर्णास#र : [है पवित्र दृष्णि- 
वंशर्स उत्पन्न वासुदेव | ऐसी दुष्टा व्यभिचारिणी सत्रीके गे वर्शसंकर 
उत्पन्न होता है। 

पाठको ! इस वर्णसंकर ( दोगला ) शब्द के सुनतेही शापको 
एकाएक घुणा उत्पन्न होतीहै । आप रवय॑ अनुभव करसकते हैं । 
कलिके प्रभावसे इससमय दोगलोंकी संख्या बहुत बढगयी है। 
अच्छे अच्छे कुलीन घरोंम भी ये दर्णंसंक्र पायेजाते हैं। लोग कहते हैं, कि 
वरशसकर बड़े बुडिमान, चतुर, चालाक, स्वगुणसम्पन्न और बड़े 
भाग्यवान्‌ होते हैं । 

सच है ! पर आपका अन्‍्तःकरेण क्या कहता है ! थोड़ी देर 

विचार देखिये, कि वर्णसकरोंसे सृष्टिम क्या हानि होती है! “उच्चकुल” 
ऐसे शब्दकी स्वन्र प्वनि फेलरही है,सब छोटे बडें हिन्दू, मुसलमान, 
ईसाई और यहूदी इस श्रेष्ठ कुल ओर कुलीन सन्तानकी बडी ध्वनि 
लगारहे हैं और प्रशंसा कररहे हैं, पर इतना धूम मचने पर भी वरशस- 
करोंकी वृद्धि सवैत्न परथ्वीमण्डलमें होती ही चली जारही है। जि- 
सके फल भी प्रत्यक्ष हेरहा है। बुडिमान भलीभांति समक सकते हें। 
अधिक कहनेकी आवश्यकता नहीं है । 

अर्जुन भर्गवानसे कहता है, कि हे वाष्णेय ! दुष्टा खीसे वरणसे- 
कर उत्नन्‍म हाकर कल परम्परागत धम्मको नष्ट करडालता है ॥ ४०॥ 

अब अजझुंने भगंवांनको यह दिखलातां है, कि वर्णसंकरोसे 
संसारमे कौन-कौंनसी हानि होती है ' 


१६० श्रीमंद्रगवद्गीता [ अध्या० १] 





समृ०- सकरो नरकायेव कुलध्नानां कुलस्थच । 


पतन्ति पितरोच्येषां ल्प्तपिणडोदकक्रिया: ॥2१॥ . 
पदच्छेद्‌:- च ( तंथा) कुलस्थ ( अधम्मामिभूतवशस्य ) 
सेकरः ( व्यभिचारादुतन्नसन्तति: ) कुलध्नानाम्‌ ( कुलहनन- 
करतृणाम्‌ ) नरकाय ( नरकप्रदानाय ) एवं ( निश्चयेन ) एषापम्त्‌ 
( वंशनाशकानाम्‌ ) पितरः ( पूर्वजाः | पितृपितामहादय: ) लुध- 
पिण्डोदकक्रियाः ( लुप्ता पिए्डोदकयोः क्रिया येषां, ते ) हि (निश्च- 
येन ) पतन्ति (निरयगामिनो भवन्ति। स्वर्गादधे गच्छन्ति । पितृलेका- 
चुन्चस्थानेभ्यो$धोगति प्राप्लुवन्ति | ) 
पंदाथ)---(च) ओर हे कृष्ण | (संकरः) वर्ण्सकर (दोगला) 
(कुलघ्नानाम्‌ ) अपने कुलके नाश करनेवालेको तथा ( कुलस्थ ) 
अपने कुलको-भी ( एवं ) निश्रय करके ( नरकांय ) नरकमें लेजाने 
का कारण हेताहै ( एबघाम्‌ ) इन कुलघातकोंके ( पितरः ) बाप 
दादा इल्यादि ( लुपपिण्डोदकक्रिया: ) पिए्ड ओर जलकी किया 
से विहीन हाकर ( हि ) निश्चय करके ( पतन्ति ) उच्च लोकोंसे 
नीचे नरकादि लोकोंम गिरफ्डते हैं॥ ४१ ॥ 
भावार्थ :-अज्जुनने पहले कहा है, कि कुलके नाश हेनिसे उस 
कुलकी ख्त्रियां व्यभिचारिणी हाजाती हैं, जिससे कुलम बडी भारी 
हानि पहुँचती है । अब इसी विषयको औरभी अधिक हढ करेतेहुए 
कमल-नयन सब सुख-अयन श्रीरृष्णसे कहता है, कि [ संकरो- 
नरकायैव कुलघ्नानां कुलस्यच ] उन दुष्टा ख्रियोंके गरभसे 


छौ० १५ १॥ श्रीमद्भंगव्नैता । १8६१ 
आजकल मर कह दशक कह जरा तनमन नव मक २ 
जो अपने कुलमे वरशसैकर उत्पन्‍्म हाता है वह उन सबोंको, जिन्‍्हेंने 
अपने कुलका आप नाश किया है, नरक लेजाता है; अर्थात्‌ सबोंको 
एक ट्रेनें बैठालकर नरककी ओरका एब्जन चलढ़ेता है। यहां कोई- 
कोई ऐसामी कहता है, कि वह वर्शुसंकर उन कुलघातियोंको तथा 

( कुलस्य च) उन कुलघातियोंके कुलको भी नरक लेजाता है। 
शंका-इस वेचारे वशसंकरेको ऐसा अपराधी क्‍यों बनाते हो! 
' कया वणसकर श्वये जानकर वर्णासंकर हुआ है ! जैसे सर्व मलुष्य, 
पशु, पत्ती, कीट और पतंग इत्यादि चौरासी लाख योनियोंकी उत्पत्ति 
नियम पूर्वक सत्रीओर पुरुषके संयोगसे होती चली आती है ऐसेही बर्ण- 
सकर भी उत्पन्न होताहै | वशसंकर यदि किसीका घात करता रहे, 
बाह्मण वा गौको मारता रहे, किसीको विषदेता रहे, किसीके घरमें आग 
लगाता रहे, राक्षसोंके समान वा चाण्डालोंके समान हिसाही किया 
करे और ऐसा करना वर्ण्संकरका स्वभाविक घम्म हो, तो वर्शुसंकरको 
ऐसा अपराधी बनाना उचित है, पर ऐसा प्रत्यक्ष तो कुछमी नहीं 

देखा जाता । फिर बरशसंकरको ऐसा दूषित क्यों समभते हो ! 
समाधान- हस़-्मिपर अनेक अ्रकारके देश देखे जाते हैं, 
जिनके. खान, _पॉन; जन्म भरण, विवाह, इत्यादिम बहुतसे विचित्र 
प्रकारके भेद हैं । सवे देश*निवासी अपने-अपने सामाजिक नियमोंके 
अनुसार अपनेको उच्च और नीच तथा धम्मौत्मा वा पापी समक रहे 
हैं | बहुतेरे नियम ऐसे हैं, जिनको एक देशवाले अधघम्म और अपने 
सामाजिक नियमोंके विरुड और दूसरे देशवाले उनहींको धम्म और 
अपने सामाजिक नियमोंके अनुकूल समझ रहें हैं । जैसे ख्ियोंका 


२१ 





१६२ ऑऔमड्भरगवढ़ीता । श्रद्या ० ६] 


पुनर्विवाह करना आस्योक्‍चके उचम कुलवालोंमें अधम्म ओर सामा* 
जिक नियमोंसे विरुडः सममझाजाता है, पर थही पुनविवाह अन्य देशि- 
योमे धर्म्म और उनके सामाजिक नियमेकि अनुकूल सममका जाता है | 
क्योंकि ऐसे देशोंम मानुषी सष्टिकी वृद्धिपर अधिकांश दृष्टि रखी गयी 
है । इसी कारण इन देशोमे एक ख्ली दो चार पति कर सनन्‍्तानकी 
वृद्धि कर सकती है। इसकी सन्तति वगसंकर नहीं कही जासकती । 
पर जिन देशॉमें केवल प्रेमपर दृष्टि रखी गयी है, वहां स्रयम्बर करके 
विवाहका नियम रखागया है । तहां कुलीन स्त्रियोंका पुनविवाहं 
नहीं रखा गया है, केवल नीच जातिकी स्वियोंका पुनविवाह विहित 
किया है, वह भी अपनी ही जातिके पुरुषक साथ अन्य जातिके पुरुष 
सेनहीं। 
उत्तम भरेमका सच्चा ओर दुढ नियम है, कि एकहीसे होता हैं 
'दश पाँचसे प्रेम नहीं होसकता | इसी कारण देश-शिरोमणि आय्यो- 
वत्तका यह नियम है, कि जिस कुलीन सत्रीको जिस पुरुषसे एकवार 
प्रेम सहित संलग्न होजावे उसीके साथ आयु व्यतीत करे । पतिके 
मरजाने पर यदि वन पडे तो उसके साथ भस्म होकर सती हो जावे, नहीं 
तो वृह्मवादिनी होकर पतिवियोगम सर्वप्रकारके विषयोंसे रहित होकरे 
तपरिवनीके समान अकेली आयु व्यतीत करों ओर अन्तमें भगवतके 
वरणाम जामिले | 
यह उत्तम स्नेहका आदर्श इस आर्य्यावत्तेकों छेड अन्य किसी 
देश पाया नहीं जाता । इस देशमें कुलीन स्व्ियोंके पुनविवाहको 
अधम्मे और अपने सामाजिक नियमोंसे विरुड समझते चले आर हैं। 





कछो० ॥४१॥ श्रीमद्भगव्रीता । १६६ 





इसी कारेण इस देशको *आसय्यावर्तत (अ्रष्ठ देश ) कहते हैं ।- 


फिर व्यभिचार क्या है? सो सुनलो। चाहे कोई देश क्योंन होः 
सब देशोंमें जिस पुरुषसे जिस ख्रीका विवाह-वा पुनर्विबाह नहीं हुआ: 
उस पुरुषसे उस स््रीका संभोग होना व्यमिचार ओर अधम्म समझा! 
जाताहे | 


विज्ञानशाखवेत्ता यह सिड करचुकेहँ, कि स्त्री और पुरुषके संयोग 
समय दोनोंके मरितिष्कमें जंसी। क्ृत्ति उत्पन्न होगी तदाकार पुत्रका भी 
सरितिप्क तयार होगा । अब विचारने योग्यह,कि व्यमिचार ऋरते समय 
दोनेकि मर्तिष्कमें वेदवाक्योंका तिरस्कार रहताहै जिससे अ.चित कामकी 
अधिकता, चोरी, धूत्तेता, कपट, छल, देभ, हिंसा इत्यादि मलीन 
संकल्प उनके मनमें; भरजातेहँ | यहतो सभी जानतेहं,,कि जब परस्त्री ओर 
परपुरुष इकट्ठे होंगे तो वे बिना चोरी एकत्र नहीं होसकते। उस रत्रीके पतिसे 
चोरी करनी पड़ेगी.॥ उसके पतिके साथ धूत्तेता कर उसे धोखेमें डाल 
रखना पड़ेगा तथा कपद ओरे छलकी बार्ते करनी पड़ेंगी। दोनोंके 
चित्तमं ऐसा मलीन संकल्प अवश्य उत्पन्न होगा, कि किसीं प्रकार 





७ आरय्यावर्त:-- ( भार्य्या आवत्तेन्तेउ्त )आय्ये+ भरा + इत + ाधारे 
घज । विन्ध्यहिमाचलयोगम॑ल्यंदेशः । श्रेष्ठ. लोगोंसे नो घिराहो । जहां श्रेष्ट लोग वार वार 
उत्पन्न हँते हों ॥ 

'आसमुद्रात्तु वे पूर्वादाससुद्रात्तु पश्चिमात्‌ । 

तयोरैवान्तर गिर्योरायाविर्त विदुर्दंधा: (मठ भ्र० ९२ छो० २२) 

अर्थ-पुर्वके सपुद्से पश्चिमके समुद्र तक जो देश विन्ध्याचल भीर हिमाचल 
पर्वतोंके मध्य व्तेमान्‌ है उसे “ आस्याक्ते ” कहते है 


१६४ श्रीमद्भगवर्ीता । [ श्रध्या० १] 





उस स्त्रीका सच्चा पति मरजाबवे वा मारा जावे। इसी व्यमिचारकी 
अधिकताके कारण बहुतेरी स्त्रियोंने अपने सच्चे पतिका प्राणघात कर 
दियाहै । अधिक कहनेकी आव्रश्यकता नहीं है । व्यभिचार करते समय 
दोनोंके मस्तिष्कम थधम्मेके अनेक अग भरजातेहँ। उनकी पाप वृत्तिके 
प्रकट करनेकेलिये एक अधघम शब्दही बहुतहै। थधमियोंके हृदयमें 
वेद, शास्त्र ओर गुरुओंके वचनोंमं अविश्वास उत्पन्न होना सहज है। 


पहले कह आयेहे, कि स्त्री पुरुषके संपरिष्वक्त+ होते समय जैसी 
दोनोंके मस्तिप्ककी वासनाये होंगी तदाकार वच्चेका भी मस्तिष्क उतन्‍्न 
होगा । 

इससे सिद्ध होताहै, कि मा बापके सारे अवबगुण उस वर्णासकरसें 
प्रवेश करतेहँ | इसी कारण वर्शसंकर चालाकी, छल, कपट, घूर्चता 
प्रपज्च ओर वेद्वाक्योंमं अश्रद्या इत्यादि सबे प्रकारके अधसम्मोंका 
सगडार समझा गयाहे। 

वर्णुसंकरको दूषित कहनेका दूसरा कारण यहहै, कि “आत्मावै 
जायते पुत्रः” अर्थात्‌ पुरुष अपनी स्ीसे आपही अपना पुत्र होकर उत्पन्न 
होता है। “तज्जाया जाया भवति यदस्याँ जायते पुनः” अर्थात्‌ वही 
जाया, जाया कहलातीहै, जिसमें यह पुरुष पुत्र रूपसे स्वयं उत्पन्न 
होताहै | इन श्रतियोंसे सिड्है, कि व्यभिचारी स्व पु्ररूप होकर उ- 
तन्‍न हुआहै । इसलिये वह वर्ण्संकर दूषितहै । क्‍योंकि व्यभिचारी 
ही बणसकर हुआहै ।इस संसारका सामान्‍य नियम है, कि पुण्यात्माका 





+ संपरिष्वक्त-दोनोमें गाढ आलिगन होना । अग्से अंगका चिपट्जोना [ 


श्तो० ॥४१॥ श्रीपद्भग॒वद्गीता १६५ 





पुत्र पुशयात्मा ओर पापात्माका पापात्माही होताहै | यदि किसी स्थान 
में इसके प्रतिकूल देखा जावे तो जानना चाहिये, कि कोई विशेष का- 
रण है । जैसे दुरात्मा राक्षस हिरण्यकश्यपका पुत्र पहलाद भक्त 
शिरोमणि हुआ है । तहां विशेष कारेश यह कहा जाताहै, कि जब 
वह गर्भ था तब महषि नारदने उसकी माताकों राममन्त्रका उपदेश 
देकर उसके गर्भको पवित्र कर कह दियाथा, कि पुत्रि ! तू चिन्ता मत 
कर! इस रममन्त्रके प्रभावसे तेरा बालक भक्तशिरोमणि होगा । 


इन्हीं कारणोंसे वश[संकर दृषित कहाजाताहै| यहां शका मतकरो। 


अब अज्जुन कहताहै, कि [पतंति पितरो होषां लुप्रपिण्डो- 
दकक्रिया:] इन पितरोंके घात करनेवाले पुरुषोंके पितर पिशड और 
उदककी क्रियाओंके लुप्त होजानेसे उच्चगतिसे नीचगतिको प्राप्त 
होतेहें । क्‍योंकि इन क्रियाञ्रोंके लुप्त होजानेसे पितरोंके स्वर्गांदि आरो- 
हणका बल घटजाताहै | जैसे वेलूनदाारा आकाशपर चढने वालोंका 
बल वाष्प है, जिसके छारा वे ऊँचे चढत चले जातेहें और उस वाष्पकी 
कम्तीसे धीरे धीरे नीचेको गिरते चले आतेहें । इसी प्रकार पितृकम- 
रूप वाप्प कम होजानेसे पितर लोग नीचेको गिरते चले भातेहें । वरे- 
सेकरके उत्पन्न होनेही से पिएड ओर उदककी क्रिया लुप्त होजातीहे । 
क्योंकि बशसंकरके पिताका तो पताही नहीं लगता, कि कोनहे ? इसका 
कारण यह है, कि उसके यथार्थ पिताका पता बतानेमें माकी लज्जा 
आती है और जो प्रसिड पिता है वह उसका यथा पिता है नहीं । 
इसलिय वर्श्संकर छारा पेतुकम्मे-सम्बन्धी फल उस प्रसिद्ध पिताको तो 


१६६ श्रीमद्भगवद्गीता [ भव्या० है 


दि पर नि कि किलर कर पते किले जी किक नरम कक 
पहुंच ही नहीं सकता | यदि पहुंचे तो उस व्यभिचारीकों पहुचे 
जिसके बीजसे वह उतन्न हुआ है, तहां भी सन्देहही है। क्‍योंकि जब 
तक पुत्रके ध्यानमें अपने यथाथ पिताका स्वरूप नहीं होगा तब तक 
पिंडोदकक्रिया सिंडः नहीं होगी । जिसकेउद्देश्स्से कर्म किया 
जाता है उसका नाम और गोत्र जब तक संकल्पमें उच्चारण नहीं' 
किया जाबे तब तक करमका फल उसको पहुंच नहीं सकता। अमाण- 
“ना5नामगहीत गच्छृति” अथै-बिना नामके पितरोंको प्राप्त नहीं 
होता (य० कात्या० श्रौततु० कणिइका ८ यूक्त ५) इसलिये वर्शुसंकर 
के पिताका कुछ पता न होनेसे कम निरथक होगा | दूसरी बात यह है, 
कि वर्ण्संकरको श्राइका अधिकारही नहीं है | इसकारण यदि उसने. 
अपने व्यभिचारी पिताको देखा भी होतो निरथक है । तीसरीबात यह 
है, कि व्यमिचारीके पुत्रको वेद वचनोंमं विश्वास न होनेके कारण 
पिण्ड और उद॒क की कियामें विश्वासही नहीं होगा। इस कारण यथार्थ 
पिताकेलिये दोनों प्रकासे पिणड और उदककी हानि होती है । 
पिण्डोदक लोप होनेसे पितरोंका पतन होता है। क्‍योंकि स्वर्गसेहणका 
बल घट जाता है । 
पाठकके कल्याणार्थ पिड़ ओर उदक की क्रियाओंका वर्णन 
किया जाता हैं । 
बहुतेरे साधारण प्राणी जानते हैं, कि दूध में चांवल 
पीसकर मिलादेनेसे पिणडकी क्रिया और दो चार लोटे जल- 
घथ्वीपर भिरादेनेसे उदककी क्रिया समाप्त होजाती है, पर ऐसा नहीं । 
बडे शोककी बात है, कि इन दिनों इस मारतवर्षमें सडिद्याके अभाव और 


छो० ॥४५ ६॥ शौमड्वगवद़ौता १६७ 
जम न 
चिरकालसे विज्ञान तथा दर्शनोंके यथाथ मर्भके लुप्त होजानेस वहु- 
तेरे प्राणी सनातन दैदिक घम्मेके गृढ़ सिद्धान्तोंकी न समझकर 
केवल दो चार श्रमाणोंसे ऐसे गूढ वैज्ञानिक विषयकी जानना चाहते 
हैं । इसी कारण वैदिक कर्मोके यथाथ मम को न जानकर उस 
बुरी दशामें डाल निन्‍्दनीय बना डालाहै; भर्तु । 


अबे यहां पहले पिशडकी क्रियाका वर्शन किया जता 
है, पश्चात डद्ककी क्रियाका वर्णन किया जावेगा । “४ श्राड“ 
शेपद्रव्यनिभितविद्वफलाकारपिच्युदेश्यकदेयान्नम्‌” अर्थ श्राद्ध 
किया समात होनेप॑र जो कुछ द्वव्य शेष रह जाते हैं उन्हें एक ठौर 
मिलाकर देलके फलके समान गोलाकार बना पितरोंके लिये देना | 
फिर गोमिलसूत्रम पिशडका दार्न यों लिखा है, कि “ दुर्भेषु मधु- 
मधुमणित्यक्ञस्नमीमदुन्त ”” इति जपित्ा त्रींखीन्‌ पिडन्‌ दचात्‌ 
अथ-- कुशाकी पिंजुलपर उक्त “ मधु .... ” मंत्रकी जपता हुआ 
तीन तीन पिंड देवे । अर्थात्‌ प्रत्येक मधु शब्दके साथ तीन तीन 
पिंड देवे | तहां मनुका भी वचन है “त्रींस्तु तस्माडविःशेषात्पिडा* 
#कृला समाहित: । ओऔदकफेनेव विधिना निवेपेदक्तिणासुखः ॥” 
[ मनु० अ० ३ हो० २१४५ | अथ--- श्राइकी आगम हवने 
किये हयें द्रव्यका जो शेष भाग वचगया उस अन्नस तीन पिंडें 
बनाकर जल देनेके कमसे दक्षिणसुख होकर समाहित चिंत्तसे उंनें 
कुशाओंके ऊपर दाहिने हाथ से तीन पिंड देव अर्थात्‌ जहां जहां जले 
दिया था तहां-तहां-कुशा रखकर पिझड देवे। 


१८ ओमड्रेगव्वीतां (अिध्या० १) 

मुख्य अभिप्राय यह है, कि मधु, घृत; तिल, हृविष्य तथा जो 
व्यंजनादि हैं उनका पिण्ड बनाकर पितरोंका अपण करे । “ उदक 
निनयेच्छेष॑ शने: पिगडान्तिके पुनः। अवजिमेश्व तान्पिण्डान 
यथान्युप्तान समाहित:?थ ( मह० भ्र० ३ छो० २१८) श्राडके शेष जले 
को प्रत्येक पियडके समीप शने: शने: देवे और उन पिण्डोंको ऋमसे 
सावधान होकर संघे । 

प्योरे पाठक ! वततमान कालमें इस पिणंड सूघनेकां मम न जा* 
ननेमे बहुतेरे आधुनिक विद्याशिक्षित नवयुवकोंकी इंष्टिमे यह क्रिया 
हँसी सी जानपडती हे ।बहुतेर बुडिमान्‌ यों समभतेंहें कि पितर मरने 
के पश्चात्‌ भूले प्यासे रहजाते होगे इसलिये उनके भोजन निमित्त 
भधु, घृत इलादि मिलाहआ अन्न दियाजाता है| पर ऐसा नहीं सम- 
अऋना चाहिये। विज्ञानकी दृष्टिसे पिंड देने ओर उसके सूघनेका 
थथाथ मम क्‍या हैं? सो सुनो ! 

इश्वरने इस सृष्टिके मिन्‍न-मिन्न द्ब्योंमे अंदसुत प्रकारकी मिन्‍न- 
मिन्‍न शक्तियां प्रदान की हैं । प्रत्यक्ष देखाजाता है, कि उद्धिजोंके 
सयोगसे एक ऐसी नवीन आश्रयमय शक्ति उत्पन्न हाजाती है जिसके 
भहण करनेसे मनुप्योंका मस्तिष्क कैसासी शोकातुर वा उदासीन है| थोडी 
देरक लिये प्रसन्न हाजाता है। कैसा सी कातर हे बीर बनजाता है। 
जैस म॒द्य ( शराब ) | इसी प्रकार क्लोरोफौस जो केवल एक प्रकार 
के मादकजल, मंचसार, मद्य इत्यादि मादक पदार्थेकि संयोगसे बनता है, 
जिसे मनुष्यको सुंघा देनेसे उनका मरितष्क एक बारगी अचेत होजाता है 


कौन ॥४१॥ श्रमद्भगवद्वीता १६६ 





और वाहरकी शारीरिक सुधि कुछभी नहीं रहती । इसीके प्रतिकूल 
श्गचम, मधु, घृत, तिल, यव, क्षीर, चावल, कुश, सोमरस और एक 
प्रकारके वृच्तकी लकडी जिस “विकेकत” ( टंटी वा टिंटक ) कहते 
हैं एकसंग मिलाकर विल्वाकार पिंड बनाकर यजमानको सुघा देनेसे जो 
“चित्तवहानाडी” है वह खुलजाती है जिसके खुलजानेंस श्राडः करने- 
वालेको ऐसा बोध होजाता है, कि मेरा म्रतक ( पुत्र वा पिता इत्यादि) 
मरकर चलोक, भूलोक और अन्तरिक्त लोक इन तीनों लोकोंमें किस 
लोकको ग्राप्त हुआ है ? इसी कारण वैदिक मंत्र ढारा उस पिडको 
* सूघनंकी आज्ञा है। इतना तो पिंड-क्रियासे बोध हाजाता है, कि 
झतक किस लोकको प्राप्त हुआ है ? ओर उदक करियासे, जिस भागे 
चरशन करेंगे, यहमी वोध होता है, कि वह झ्ुतक उदक रूपसे पजन्यमें 
कैसे निवास कर रहा है ? छांदोग्यो-पनिषद्‌ तथा वृहदारणशयकोपनिषदू 
में पंचाग्नि-विद्याका वशन कियागया है । पाठकोंके कल्याण निमित्त 
इस विद्याका संक्षिप्त वशन इस गीता शाख्रके अध्याय २ छोक २२ 
में भी किया गया है। उसी पैंचाग्नि विद्याके द्वारा जानाजाता है, कि 
मरनेके पश्चात जो प्राणी मोक्षपदको प्राप्त हाजाते हैं उनको छोड 
शेष जितने जीव हैं उनकी तीनही गतिहेती हैं; अर्थात्‌ मरनेके पश्चात्‌ 





» किसी आचाय्यंकी यह सम्मति है, कि तीन पिण्ड इसलिये संघतेंदे, कि पिता, पि- 
तामह और प्रपितामह तीनोंके स्थानोंका वोध होजावे । जो हो । तातय्य सूँघनेका परसिंद् 
है । मतान्तस्से क्रियाके फलमें हानि नहीं , क्योंकि यजमानको पिण्ड द्वाग तीन पीढी तक 
उद्धार करनेका भ्रधिकार दिया हुआ है (देखो श्रा्मीमांपा, भाद्धविवेक, मदन पारि- 


जात श्यादि ) 
र्२ 


श्र श्रीमद्भगवज्ञैना : [अभ्या०१] 





उत्त तीन लोकोसे किसी एक लोकम निवास करते हैँ। इनही तीनकि 
लिये पिंड और उदककी कियाओंकी आवश्यकता है । इसी कारण तीन 
स्थानोंमे पिंड और उदक देना सर्वेशास्र सम्मत है । 

9, जिनके कम अच्छेहें वे स्वगेलोक, पितरलोक इत्यादि दिंव्य 
लेकोंमें जाकर अपने शुभ कमांके फल नाना प्रकारके दिव्य भोगोकिा भोग- 
ते हैं ।इनकेलिये पिएड ओर उदककी किया केवल इसी तातय्यंसे की 
जातीहे, कि ये उन दिव्य लाकोंसे नीचे पतित न होकर ऊपर बृह- 
रपति तथा प्रजापतिके लाकोंकी ओर चले जावे | 

:२., जिनके कम मन्द हैं वे अन्तरित्नलाक अर्थात्‌ सुय्यलाकं 
चन्द्रलाक इत्यादि लाकोंमें निवास करते हैं। ये अन्तरिक्षेस नीचे 
पृथ्वीमें पतित न होने पावे किन्तु ऊपर स्वर्गादिको गमन करें इस कारण 
इनके लिय भी पिणएड और उदककी क्ियाओंकी आवश्यकता है । 

३. वे जो अतिमन्द अर्थात्‌ अशुभकर्मवाले हैं पथिवीमें गिरं- 
कर वनस्पतियोंमें, ओषधियोंमें तथा अन्नादिमें निवास करते हैं 
ओर वहांसे किसी शरसरमें रेत होकर गर्भमें प्रवेशकर जन्म मरण॑का दुःख 
भोगते रहते हैं | इनको इस दुःखसे छुडाकर स्वर्गादि लेकोंकी ओर 
उलगय लेजानेके तासय्यसे पिश्ठ ओर उदककी कियाओंकी विशेषतः 
आवश्यकता है । इनसे इतर जो घोर पापी और आततायी हैं, उनके 

लिय पिण्ड ओर उदककी क्ियाका प्रभाव बहुत दुलभ है । उद॒क 
ओर पिण्डकी सहस्रों वारकी कियाओंका फल एकत्र हे तो कदाचित्‌ 
इनको नरकसे निकाल तो निकाले । 

पहले कहा गया है, कि पिण्डोंके सूघनेसे पियडदान कर 





छो० १३ १॥, श्रीमद्गवड़ीता । १७१ 
धान 
नेवालेके ध्यानमं म्रतकका स्थान सक्ष्मरूपसे देख पडता है | एर 
अब इस समय मंत्रशाख्का अभ्यास छूट जानेसे, पिण्डोंदकके वैदि- 
क मंत्रोंका प्रभाव कम रह गया । इसलिये इस समय मेंत्रोके सहित 
पिण्डोंके सूंघने से म्ुतकके स्थानका पता लगे वान लगे, पर जिस 
समय बड़े-बड़े महापुरुष यथाथे संत्रोंके प्रयोग ढार इस पिणडको; सुंघवाया 
करतेथे उस समय मुतकके स्थानका वोध अवश्य होता था | जब पि- 
ण्डोदक किया करनेवालेको. मुतकके स्थानका वोध होजाता था, तब 
मृतकको उस स्थानसे ऊपर लेजानेंके लिये पितृलोकके प्रसिद्ध 
पितर अय्येमा, अग्निष्वाता इत्यादिकोंको प्रसन्न करनेके तात्यसे नाना 
प्कारके सुस्वादु फल्लोंका पिणड बनाकर अपण करेतेथे ।जैसे मन्दिरोंमें, , 
भसगवतकी प्रसन्नताके लिये स्वाविष्ट पक्वान्न तथा फललादि अपैण क- 
रते हैं। एवम्‌ अकार भसन्न करे इनसे प्रार्थना किया करते थे, कि 
मृतक को नीचे पतन न होने देवें, वरु अपने संग अपने 
लोकको लेजाबें, अथवा उच्च लोकको पहुंचा देव. । जैसे म्रतक 
यदि सूस्यमें है तो वहांहीसे उसे सवगेको पहुंचा देवें | यदि 
चन्द्रमामें है तो वहांसेही अपने पितले।कमें लेजावें। यदि अ्न्में. हे तो; 
वहांसे ही फिर उसको सूर्यलेक वा चन्द्रलोक ढारा खगलेकक वा पितृू- 
लोकमें पहंचावें, जहां पूर्वके पितर आनन्दर्पूषक सुख भेगते हैं [ 
इसी प्रकार जो जीव प्रथिवी पर अन्नमें निवास कररहे हैं उनको वहां 


से निकाल पनन्यमें फिर सुय्येलेक वा चन्द्रेलाक होते हुए *देवयान, 


+ “देवयान” भौर ' पिहुयल! की वर्शन इस गीताके भाटवे चरध्यायम देखो । 





हि 


का. |. 
टमद्भनद दाना 


९ज्२  औमद्भनवद्धी [ अच्या० १] 





वा पिठियान डारा देवलेक वा पितुलाकम पहुंचा दिय जायें । 

इसीकारण जब श्राइकी समाप्ति हाती है तब पिण्डक़्ियाके 
पश्चात्‌ एक बेदी बनाई जाती हैं उसपर एक दभ रखकर सूत डाग 
तीन साग कर तीनोंपर एथकू-प्थक्‌ू यह मंत्र पढ़ जल डालते हैं- 
“ खथधापितिम्यों दिविषदमस्य:, स्वधापितृस्यो5न्तरीक्षसद्म्य: स्व- 
धा पितृम्यः पथिवीपृदभ्य: ”” जिसका अर्थ यह है, कि जो हमारे 
पितर “ दिविषद ” स्वर्गादि लाकोंमं निवास करेरहें हैं" उनको स्वधा 
होः अर्थात्‌ इस मेर श्राडः तथा पिणडद्ानादि कर्मोका फल पहुंचे । जो 
मेरे पितर “अन्तरिक्षसद हैं अर्थात सृत्य, चन्द्र वा पजन्य इलादि 
लाकोम॑ हैं, उनका इस मेरे आड और पिएड क्ियाकें शुभ कमका फल 
पहुँचे | इसी प्रकार तीसरे खण्ड पर पढते हैं, कि जो हसारे पितर “पृ- 
थिवीसदू ” अर्थात्‌ पथिवी पर ओपधि इल्यादिमें, अथवा भेतादि अधम 
योनियाम हैं उनको सी इस मरे पिश्डोदक कमका फल पहुँचे । 

मुख्य अभिपाय यह है, कि जो जहां हे वहांते ही शुभ गतिको 
पाप्त हो और स्वगाराहण करता चला जावे; अर्थात्‌ पिएडोदकादि शुभ 
कम्मोका फलरूपवाप्प ( स्टीम) इतना भरदियाजावे, कि उनके स्वर्गारो- 
हण का व्योमयान ( वैलून ) शीघंगामी होकर आकाशकी ओर 
चदता चलाजाबे ॥ 

पहले जो कहझाये हैं, किसुख्ादु अन्न फल्लादि डारा पितरलोकके 
पितरोंको प्रसन्‍तकर सृतपितरोंकी नीचस्वानसे उच्चस्थानमें पहुंचादेनेकी प्राय 


च्च्छ 


नाकीजाती है ॥ इसमें वहुतेरे आधुनिक नवयुवकोको यह शैंका उत्पन्न 


श्तलो० ॥४९१॥ श्रौपद्भगवद्गौता १७६ 





होगी,कि देवता पितर यदि अन्न फलादि ग्रहण करते तो उस सम्पूर्ण 
भागमें अवश्य कुछ कमी होजाती सो ऐसा देखा नहीं जाता। इसलिये 
देव पितर इत्यादिको भोग लगाकर प्रसन्‍न करना निरथक कर्म हे 
ओर गप्प माराहुआ है। इसका उत्तर यहहे, सुनो ! परमात्माने 
अपनी सुष्टिमें कीटसे लेकर अक्मा पय्येन्‍्त भिन्न-भिन्न योनियोंम ऐसी 
ऐसी विचित सत्ता डालदीहै जिससे वे वस्तुओंके सारांशको सैंचलेवँ, पर 
उस बरतुमें प्रत्यत्ञ कुछ अदल-बदल, रूपान्तर वा न्यूनाधिक्य न 
देखपड़े । 

हसती कपित्थफल (कैंथा) को भक्तणकर उसके सारांशकों अपने 
पेटरम खचलेता है श्रोर अपनी लीद छारा जब उस फलको निकाल 
देता है तबवह फल पूर्णरूपसे ज्योंका त्यों देख पड़ताहै । मधुमक्खियां 
पुप्पोंके सारांशको अरहणकरे मधु बना लेती हैं, पर पुष्पोंके किसी अंशका 
हास देखनेमें नहीं भाता । जलूका ( जोंक ) रक्तमें से विकृतरूप 
अंशको पीजातीहै । भ्रमर कमलके मकरन्दको ग्रहण करलेता है, पर 
कमलका कुछमी हास प्रत्यक्ष देखा नहीं जाता हँस नीर मिलेहुए क्ञीर 
से क्ञीरको सैंचलेताहै और नीर ज्योंका त्यों धरा रहजाता है । 

जब परमात्माने इन साधारण जीवोंमं अलोकिक शक्ति प्रदानकी 
है तो देव और पितरोंमें मोगके पदार्थोके सारांश खेंच लेनेकीं शक्ति 
कया नहीं प्रदान की होगी ! अवश्य की होगी। इसमें आश्रयेंकी 
कौनसी बातहै ? इसलिये तुम्हारी शंका निरथेक है झोर स्कूलके नीच 
श्रेणियोंके बच्चोंकी सी है । शंका मतकरो | 


१७४ औमइन्वदीता ।  अध्या० १] 





दूसरी बतत यहहै, कि देव और पितर केवल खादु अग्नोके 
सारांश खँचनेसे ही प्रसन्‍न नहीं होते हैं | जैस वर्तमान कालमें बड़े बड़े 
राजा, महाराजा, हाकिम इत्यादिके सम्मुख सेट (नज़र) दिखलायीजाती 
है अथवा पत्र, पुष्प, फल इत्यादिकी डालियां सम्मुख घरीजाती हैं, तो 
इससे ऐसा नहीं समझना चाहिये, कि इस अल्प सेटके दव्यसे उन 
राजा, महाराजा इत्यादि धनवानोंके कोषकी वृद्धि हागी अथवा इन अब्प ' 
डालियोंसे उनके एक दिनके मंडारका भी व्यय. चलेगा । नहीं ! 
नहीं !! इन भेट और डालियोंसे केबल प्रेमका भाव प्रकट किया 
जाताहै, जिससे उन महान्‌ पुरुषोंकी प्रसन्‍नताही अमिपृत है। पर यदि कोई: 
राजार्का आमात्य वा अन्य चाकर अपना उचित राजकाज न करके राज 
की हानि करे ओर राजाको प्रतिदिन भेट वा डाली दिखाया करे तो 
ऐसे झामात्य वा चाकरसे उसका स्व्रामी कभी प्रसन्‍न नहीं होगा । प्रत्शत 
उसकी भेट वा डाल्लीका तिरस्कारकर उसका उचित देंड करेगा । इसी 
प्रकार देव और पितर केवल भोगसे ही. प्रसन्‍न न होकर मनुष्योंके 
प्रेम भाव तथा शुभकर्मोंसे प्रसन्‍न होते हैं | 

यहां इस बिबयके कथन करनेका मुख्य अभिप्राय. यहहै, कि पिंड: 
क्रियामे सतकोंके स्थान जाननेके लिये केवल पिंड सँँघना वा पितरों 
को मंधुर सधघुरे स्वादु अन्नोंका पिंड बनाकर भोग निमित्त अपण करनाही 
मुख्य किया नहीं है, किन्तु पिंडोदक तो श्राडकम्मेका एक अशमात्र 
है । श्राइमें जप, हवन, पिंड दान इत्यादि १८ मुख्य कमेहें जो विज्ञान 
से सम्बन्ध रखतेहँ। आ्राडकी सब कियायें वैज्ञानिक हैं, जिनसे भ्तकका 
परेम कन्याण होताहँ | यदि इन १८ कमोंमें केवल एक दाग क्रिया 


कछो० ॥४१॥ श्रीमद्भगषद्ौर्त ! हा र७प 





की ही ओर दृष्टि कीजाबवे ती म्तका बहुत कुछ कल्याण हैं | इसलिये 
जब पिंड-कर््‌यावाला यजमान उस पिंड्याण हारा जान लेताहै, कि 
उसका मृतप्राणी किसस्थानमें हैं तब पितृदेव अथात अयमा इंत्यादिको 
भोगों ढारा तंथा श्राइकर्मके सम्पादन डारा प्रसन्‍न करताहे तथा महा- 
त्माओंका और जाह्मणोंवी मोजन दानाविसे अ्सन्‍नकर दरिद्रोंका मरण 
पोषण करता है| नंगोंको वल्र ओर रोगियोंको ओषधि इत्यादि दान 
दे, मुतकके उद्देश्यसे विशांल पितृयज्ञ करता है, जिससे पितरलोक 
निवासी पितुदेव उसले प्रसन्‍नहों उस डंग्रदानके फलको ग्रहणकर 
मृतकको उच्चस्थानकी शोर लेजातेंहें । 


यहांतक तो पिय्डक्रियाक्ा संक्षिप्त अभिप्राय समझाया गया 
अब उदकक्रियाके विषय सुनो ! 


) उदकक्रिया । 

उदक कहतेहँ जलैंको, उस जलका भेंडार वा समूह जलघर 

, अर्थात्‌ मेघमाला है | अध्या० २के २ रवें 'छोकमें पंचाग्निका बणन करतें 
हुए यह दिखलाया गयाहै, कि भृतककी “श्रद्धा अर्थात्‌ चेतन जिसे 

: चुथ्यष्टका कहते हैं, जो मरणके समय इस शरीरसे छूटकर पहले सूय 
इारा आकर्षित हो वहां से सोमराजां वनता है; भर्थाते चन्द्रमे आता 
है, फिर पर्न्यम आता है, पजन्यँसे वर्षा ढ्वारा एंथ्वीमें आकर अच्ञोंमें 
आर औषधियोंमें अर्थात्‌ मिन्‍ने मिन्‍न वन॑रपतिय्रोमि पड़ताहे | तिनके भो- 
जनसे रेत बनकर चौरासी लंका योनियोंमें से किसी एक योनि जां 
जन्म लेता है । भगवानने भी इसी गीता में कहाहै, कि “अन्नाद: 
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भवन्ति भूतानि पर्जन्यादननसंभवः” ॥ (देखो अ० ३ ऋूते० १४) 
इसी कारण श्राडमं पिंडके साथ उदककी किया रखी गयीहै, कि 
मृतक यदि पजन्यमें था उदकरूपमें कततेमानहै तो उसे जो किसी-नीची 
योनिमं आनेका भयहै वह न आने पावे, किन्तु पजन्यसे आकाशकी 
ओर पितरलोकादि लोकोंम चलाजावे । इसी पजन्यसे अन्न होकर 
भरूतोंमे पुनसगमनके रोकने को उदकक्रिया कहतेहेँ । साधारण श्राद् 
करने वाले यजमान ओर उनके आचाय्ये तो केवल पिडपर जल 
गिरा देनेकी उदककिया समभते हैं। यदि केवल जलही गिरादेना उन 
दककिया होतीतो श्रा् करानेके लिये विद्यनोंकी खोजखाज न होती । 
कुलका मूखे पुरोधा भी करा लेता, पर हमारे देशमें यह वार्चा प्रसिद्ध 
है, कि साधारण पंडितसे श्राउइुकरम न कराकर काशी इत्यादि स्थानोंसे 
बिदान पंडितको बुलाते हैं, जो कियाओंका यथाथे मम जानता 
हो। अस्तु । 
उक्त उदकक्नियाके सम्पादनके लिये परम प्रभावशाली मंत्रोंद्यारा 
हचन कराया जाता है, जिससे उत्तम मन्त्र संशोधित आहुतियोंका घूम 
आकाशमें उस पजेन्यसे जामिले जहां मृतक आपही है और वह 
घूम एवम्ू प्रकार पजन्यसे मिल मृतकके! संग लिय नीचे न आकर 
ऊपरको चलाजाबवे | अर्थात्‌ सूस्थे, चन्द्र वा पितरे इत्यादि लोकोंको 
पहुँच जावे, इन्ही मंत्रों हवारा अय्येमा इत्यादि पितरोंसे प्राथना की- 
जाती है, कि वे मृतकको ऊपर लेजा 5त्तम लोकोंके मोगेंसे तप्त करें। 
देवान्‌ वै पिदून प्रीतान्‌ सनुष्याः पितरोउनुपीयन्ते | देवता 
रूप पितरोंके तृप्त होनेंके अनन्तर मनुष्यरूप पितर दृप्त हाजाते हैं । 
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पिडोदवःकी क्रिया परम वैज्ञानिक क्रिया है, जो मंत्रोंकी भौर 
पदार्थेकी अलौकिक शक्तियोंके योगसे सिड होती है। इसलिय यह 
क्रिया “पदा्थविद्या” ओर “आत्मविद्या” दोनोंसे सम्बन्ध रखती है । 
प्रिय पाठकी | सच्ची बात तो यह है, कि पिंडसे अभिप्राय इस श- 
रीर रूप पिंडका है जो रोम, चमे, रुघिर, मांस इत्यादिके मेलसे बना 
हुआ है और उदकका अभिप्राय जीवात्मा ( चेतन ) से है, सो पहले 
कहआये हैं। इसलिये इस शरीर और आत्मा दोनोंके कल्याण निमित्त 
जो वैज्ञानिक क्रिया कीजाती है उसे पिंडोदक-क्रिया* कहते हैं - आज 
कलके नवशिक्षित युवक इसके गंभीर रहस्यथको नहीं जानसकते । 
इसलिय पिंडोदक-क्रिया अर्थात्‌ श्राइ्से विमुख रहते हैं । 

मुख्य अभिप्राय यह है, कि वेदोंने जिन कर्मोंकी थाज्ञा दी है 
उन्हें निःशेक होकर सम्पादन करेनाही चाहिये। नहीं करनेसे नरक- 
शासी होना पडता है। 

अन्थके विम्तार होजानेके भयसे मंत्र इत्यादिका लेख न किया* 

गया | जिन्हें देखनेकी आवश्यकता हो नीचे लिखे अन्थोंकों देखें । 

टिप्प०---ऋग्वेद अ० ६) शुक्लयजुर्वेद अ०१६। अथव कायड 
९८ । गोसिलणहसूत्र | ३ ।२ | से लेकरे २। ४ ।१ पर्य्यन्त। 
आश्वलायन-श्रोत-लू० अ० २ । मारकणडेयपुराण अ० ३० । 
३१।३५। ३३ । अ्रग्निपुराण अ०१६३। इृहन्लारेदीय औ० २६। 
लिंगपुराण अ० ४५ । मत्स्यपुराण अ० १६, १७। १८। १६। 
२० | २१ | २२ | वाराहपुराण आ० १३ | १४ | कूमपुराणु आ० 
_२० २११२२ | शिवपुराण श्राउइकल्प० औ० ६९ ३ 

* देखा “हंसनाद” छृतीय भाग श्राद्ध-व्याख्यान । 
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जी नर मम मी हु कमा न 
शंक्ा- शस्यके कप्येका फल अन्यदते कस मिल्ल सकता है 
छुप्‌ र्धाल्‌ व्ट्नजप फेम को ख्प्ज ह 0 
अथात्‌ पुद्रका करम्ते ण्लिकों क्यों श्राप हागा * 
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घप्यादधाद- में अ्रतियोक्ा प्रधाणु देकर तुमकों समझा आय! हु, 
रे 
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के पुत्र पिताही की छाया है| ण्ता खबन्‌ अपनी जाया में पुत्र हाका 
उलमन्न होता है। ( देखो ४० १६४ ) इसी कारश उनके कमफल 
पिताकी और पिताके कमफह्न पुत्रोको प्रात होते हैं | इसी सिद्धान्त 
वरशूसंकरके कमफल उसेक प्रमि् पिताकों नहीं पहुंचते | द्योंकि 
बह उसकी छाया नहीं। अतएव पिगडोइककी किया लुप्त होनेसे 
प्रसिद्ध पिलाका पतन होना सिड हाताहे । 
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पे 


जे द्ट् घेजलाय ब्ब्पु" पे लक) ला साफ छ्‌ का है कि जे 
है, यचपि वह एक बनाया हुआ आर साया हुई। एजेंट हैं तभी 
उसके किये हुए क्ार्य्योक पत्च चाहे हांसि हे गवरस्वेटको 
जस्क किये हुए काच्यावत पक्ष चाह हान हांवा लासम गवन्नटका 
प्छ्ठ्छ > । आ२४०“ कम ता कन्द कर स्व दिल अव्क एलिडि दे जे न 
हुचता है| पुत्र ता पिताका खलाविक प्रतिनिधि (एजेन्ट) है, फिः 
हर है क््छे ७3 नर) बन्यया 
उसवे; कर्मोल्त फल्ल पिताकों क्यों नह पहुंचगा ? 


हक 
ड्ता स्यायकत्तो 
(हद ह शो + टअरमकों कारगर ने देकर उस चल 
छः हम) ऊलाव। तातससडा कायगह न दुकर उस ऋगलायाले एशफ 
सं बगगगाए देगा | सुख्य असिप्राय यह है, कि अंगका कियाहलमा पतल 
बन पंगभासह जगा; सुल्य असश्याय यह हु, कि अंगदा किय ड्ज्ग पहल 
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आमहगवद्रीता [ अध्या० १] 





चुका है। अब उसी अभियायक्रों इढ करनेके लिये श्री आनत्दकन्द्‌ 


कप 


से कहता है, कि [ दोपषिरेते: छुलन्धानां वर्णशसकर- 
अपने कुलके जो नाश करने वालेहें उनमेंही वर्ण[सकरों 
उठ्मन्न करनेका दोग निवास करता है । इसलिये इन वर्णसंकरोंके 
कारण जितने दोष इस संसारमें फेलतेहे उन सबका मूलकारण इन्हेहां 
जानना चाहिये । चुड अथवा किसी अन्य ठयवहार छारा जब उनमे 
ये दोष प्रवेश करजाते हैं तबइन दोवोंसे| उत्सादमन्ते जातिधस्मोः 
कुलधस्ला[ए्च शाश्वता: ) उस कुलघातकके वंशसम्बन्धी जि- 
तने जातिघम्ने हैं सब नए्ट हाजात हैं | अर्थात जिन धस्मेंकि पालन 
से बाह्मणोंका बह्मल, जत्रियाका जजत्रियल और बेश्यॉका नव वैश्यल स्थिर 
रहना रूमका जाता हैं वे सबक सब घूलमें मिलजाते हैं । जिव उ- 
त्तम क्ियाओंके सम्पाइनसे उस कुलकी मस्योदा ओर प्रतिठछा वनी रह- 
ती हैं, जिन धर्मेकि कारण विहानोंके समाजस उनको उच्चस्थान 
दिया जाता है, जिन धर्मोके कारण उनकी गणना कुलीनम होती है, 
जिन धर्माके कारण वडे लोग उनसे सम्बन्ध किया चाहते हैं, जिन 
घर्मोके कारण अच्छे-अच्छे प्रतिष्ठित कुल्न वाले उचको अपनी कन्या 
प्रदान करते हैं. जिन घर्माके कारण उनके यश और कीतच्िका' डंका 
नगरोंमे दजता रहता है, जिन घर्मेके कारण उनके पडेोसी उनको 
प्वार करते हैं आर अपने घरका कगडा उनके समीय लेजाकर उनसे 
न्याय कऋवाते हैं ज्ञिग घनोके कारण उनका अगला सनन्‍्तान घामिक, 

सिह्ाद, साइसा आज पुख्याथ! निद्धालता है ऑर जिन घमाके 


कारण उत्तका शरर केंचनर्क रुसान तंजामय दुखपडता ६: तने सब 


शा 
4| 
हा 
॥ 


हर थे | 
#>ब्म+न 
अब 


५] 


० 


््‌' 


छो० ॥४१।॥ श्रीमद्गगषद्ी वा १८१ 


मम पक: ही लक सन जी कमी कमल फत 
धम्मे केवल वर्शेसकरसे एक बारगी ऐसे नष्ट हाजाते हैं जैसे घरमेंआग 
लगनेसे सारी सम्पत्ति भत्म हाजाती है । इससे भी अधिक दुःख तो 
यह है, कि जैसे एक घरमें आग लगनेसे उसके अडोस पडोसके घर 
भी भरम होजाते हैं इसी प्रकार एक कुलके नष्ट हुए उस कुलके स- 
म्बन्धी जितने कुल होते हैं उनके भी सब धर्म्म नष्ट हाजाते हैं । सारी 
मर्यादा मिद्ठीमें मिलजाती है | इस प्रकार इन सब कुलवालों की 
अधोगति होती है । 

शेका-ःछोक ३६में तो अर्जुन कहचुकाहै, कि “कुलक्ताये प्रण 
श्यन्ती कुलधर्म्मा: सनातना;” फिर इस सछोकमें सी ऐसा क्‍यों 
कहा, कि- उत्साबन्ते जातिधर्म्मा: कुलधस्मोश्व शाश्वता: ?” 
इन दोनों छोकोंका एक समान अर्थ हे फिर अजनने ऐसी पुन- 
रुत्ति क्‍यों की ? 

समाधान->छोक ३६में केवल कुलधम्मके क्षय हेनेके विषय 
कहा है । अब इस ४२ वें श्लाकम कुल धर्म्मके साथ जाति धर्म 
का नष्ट हवेना भी दिखाया है। अभिपराय यह है, कि ब्ुद्धोंक अभाव 
से कुलकें आचरणेांकी शिक्षा अगले सनन्‍्तानको नहीं मिलनेसे कुल- 
धम्मेका नाश और वर्शकरकी उतत्तिस जाति धम्मेका नाश होता 
है। पहले श्लेकसे यह दुसरा श्लोक विशेष अथ बतानेवाला है, 
इस कारण यहाँ पुनरुक्ति-दोष नहीं कह सकते ॥ ४२ ॥ 

इस प्रकार कुल धर्म्मके लुप्त हाजाने से उन कुलवालेंकी क्या 

दुर्दशा ढ्वाती है! सो अज्जुन भगवानसे कहता है-- 


अयाव न न 
८९ शीपहगब़ीए ध्यान ६ 





#चचादकफटरफप्फटअकतापतानिियान्‍पतापबपरपावचनडाबए चाप कट पथिपपपा०पटकाााााट कर; पक "अनार पकपकन दनवथ परमिट ० 


गु ( 
कैच जूक प्किह्ााय य5]। रा '#प्या कई स्शाइक्राट्‌ 
छाब्लच|व्सभन्नकसपतुकलाए शा, जसुध्काए जनानए 





६५ ४3६ ठ् रु गज 
भप्यान ध्टपप काशाध्पद्छ हे 
नरचाएलयतंदाख, खबता हु तु त इढ 
2 
छू >> सशन्मकाके । द्यं ्ा 8. 22% रे 
छच्च्छाद:-मेलाइल (हे पत्धयकास जनाना पंहुता! ) उत्द 
चद्ुलचम्शाणाम्‌ (दिनष्टा; कुलबमा यण तप) धसुष्याशाम (जन 
चक्र 
नाना 


घ्ू एाम्‌ ) 5 हैं छरलीपाकादि निर्ये ) अनचियता+ 
( नितरामपरिसितकाले ) वास: ( बसतिः । स्थानम्‌ ) भवतलि । 
इति ( झनेन प्रकरेण ) अशुसुक्रण ( आचार्थ्यणास्टखाहयण खत 
ध्द् 
बन्तः | )॥ ४घे ॥ 
पृदाल-+> ( जनादेन ) ) है प्रलयकालके समय गहुष्मेके 

हार करने वाले | ( उत्स-गकुलधर्भाणा[म्‌ ) कुल घर्म्म दोये हुए 

भनुष्यातास्‌ ) सनुष्योका € छः ) रृग्टीपाकादि नरकोर्म /धा- 
यतम्‌ )अपरिसित काल पय्यंत ( 2 निवास € ऋूवलि ) 
है 
हाता है ( इति ) ऐसा ( अतुशुक्षण ) हम लोग आचाधयेकि मुरह 
छुनते हैं ॥ 9३ ॥ 


हट रु हैक आर है 
सावाथ:-- जिन मनुष्योंके कुल और जातिके धर्म लाप 


234 


22. 207 72 /"७ 
२० 


छः 

न 

जाने हैं उनके कुलकी गतिके विषय अजुन मगवानसे कहता है, कि 

मी कक कक अब मील शनि ल गजल मलिक पज जिद सकल 
» किसी किसी टीकाकारने नियतम ऐसा पाठ करके ८ “नियनेनवासो रकति?! 

ऐसा अर्थ किया है। त्ससे कुछ हामि नहीं कगोंकि दोनो भर्थेका भावार्थ समान 

४ । मराभारतमें “ नियतम्‌ ” पाठ ६ 


का ॥४१॥| श्रीमद़्गवड्टीवा ! श्द्३ 








| उत्सन्नकृलपन्मांशां मनुष्याणां जनाहईम !] हे जनाईन ! 
वेद शाज्त् इत्यादि ठुमको इस कारण” जनाईन कहकर पुकारते हैं, कि 


ब्ाझ: धद्माशकः जमें ए ः 2 5 लक ना नमक लेते मल 
तु पूलण्कालमसें सबे जीव-जंतुहआं का नाश करनेदाले द्वा। इसलिये 


० 


तुमको तो इतने बीरकि नाश हेजानेकी चिन्ता कुछ भी नहीं है | तु 
तो सदा आनन्‍्द्‌-सवनमें निवास करनेवाले हो। पर है दयासागर ! 
दया कर यहतो विचारों | कि जिन मनुष्योके कुल और जातिके 
घम्मे नष्ट होजाते हैं उन वेचारोंकी क्‍या दु्ेति होती है” कैसी आाप- 
चियां उनके सिरपर आपहुचती हैं ” उनको केसा घोर कष्ट सदाके लिये 
सहन करनापडता है! [“वरकेइनियत वबासः संवतीत्यलुश्ञम | 
हनलोग तो आचारय्यकि मुखसे तथा वेद्ाद प्रथोसे इसप्रकार सुमते 
चले प्यार है, कि बृड्धोके शभावसे जिन मनुप्योके कुल-घस्मका नाश 


४ 





>पाठकोके वोधार्थ नरकोका संक्षिप्त व्गन किया जाता हैः 
भ्रक:-- “ मरस्य कं शिरों यत्न/ मद्य्योका सिर जहां जाके गिर उसे काहिये 
“नरक” । ऊशोढ्व्वों नरका' शक्र ! कोट्य पंचामग।नत' । चत्वान्िन्पित देएीं प्रधान- 
तन्निवोबत | इनमें प्रसिद्ठ ० नरक है जिनके नाम थे है - 

१ उद्योद्व्व २ कालाग्नि ६ श्रवीचि ४ कृमिभक्ष ४ वैनरणी ६ कृट्शानमदि 
७ उच्छवास ८. सुग्मपर्तत ६ रौरद १० निरच्छेवाम ११ पृतिगास्त १३ ततला्ष ६३ 
द्रकाब्छेदू १४ पक २५ करठ'्यबमुतापिवम १६ पृतिएूण १७ मेद्स्नस १८ दधिर 
१६ दत्ता २० तामिश्र २१ अपतुड २९ तीजाशामि २३ नपुक्द्ा २४ नोहतम २४ 
अगारराशि २६ क्ुम्मीपाक १७ ज्ुरखेव्य २८ स्ीवनसुतापनम्‌ २६ कानसत्र॒ ३० 
महापक ६१ शीतोष्णक्षुर ३२ अम्बरीष ३३ पोर ३४ महारोर्व ३४ सु्युखेत्न 
येंध २६ तमतैल ३७ तप्तत्रपु ३८ अ्सिषत्र ३६ शस्त्र ४० भृमिवागापहारिका | 


१८४ श्रीमद्भगव्ीती (अध्यो ० १| 





तथा वशमें वर्णसंकरोंकी उत्त्तिके कारण धस्मका हास होजाता 
है, उन भनुष्योका नरकमें निवास होता है; अर्थात्‌ वे कुभ्मीपाकादि नर- 
कॉमें घोर दुःख सहते हुए वहु काल पय्यनत निवास करते है । अ* 
नियमित काल तक निवास करने का सुख्य अभिप्राय यहहै, कि एक 
नरकसे दूसरे नरकमें पडते चले जाते हैं । नरकॉंका वहुत बडा विस्तार 
है ।इस कारण नरेकोंस छूटना शीघ्र नहीं होसकता । 
योंतो नरकोंकी संख्या बहुत है, पर पूसिछः नरकोंका दुःख मोगते 
भोगते भी चिरकाल बीत जाता है। 
है भगवन्‌ ! इनपर दयाकर आप घोर युडको शान्त करेंदें। 
जिससे इन पवित्र पाणडव ओर कोरव कुलका घम्म नष्ट न होवे | 
शेका---शासत्र और पुराणोसे ऐसा सुना जाता है, किजो युद्ध 
से सारा जाता है वह सगे जाता है। भगवान भी आगे अध्यायरके 
श्लो० ३७ में कहेंगे, कि “हत्वा वा प्राप्स्यसि श्वगेस०” अर्थात्‌ हे 
अजुन | तू यदि सारा जावेगा तो स्वर्ग प्राप्त करेगा। इससे सिडः होता है, 
कि युडमें मारा जानेवाला खर्ग जाता है। फिर इसके प्रतिकूल अर्जुन कह: 
रहा है, कि युडमे मरने वालेंके कुल और सर्व घम्मीका नाश, दुष्टा सत्र 
योंस बर्णसंकर, तिससे पिडोदककी क्रिया लुप्त होजानेपर नरकर्में निवास 
हाता है । ये दोनों बातें एक दूसरेंके विरुड है । ऐसा क्यों ? इसका 
समाधान करो ! 
समाधान- अज्ञुनकी शका ऐक-देशौय है । क्योंकि महाभारत युद्ध 
दोनों ओरके वीर एकही वंशके भारेजावेंगे | छोटा बड़ा कोई नहीं 
वचेगा। अभिमन्यु तथा पतिविन्ध्यादि छोटे-छोटे बच्चे तक इस युडमें 


की० ॥४४॥ श्रीमद्रगवद्वीता १८५ 





आये हैं | इसलिये पांडव ओर कौरवके वेशमे पुरुष मात्रके नहीं रहने 
से स्त्रियोंकी रक्षा करनेशलाो और उनको शासनमें रखनेवाला जब कोड 
नहीं बचेगा तो अवश्य स्तियोके दुष्टा हानेका और पिडोदक क्रियाके 
लुप्त हेनेका भय है | इसलिये थजुन केवल अपने वेशके लिये 
विषादस पडकर सोहबश एक अनुमान कोहुई सामान्य कब्पना कररहा 
है, पर थुंड करनेबालोंका खग जाना तो एक विशेष वार्ता है। 
इसलिये युंडम मरनेंवाले ते। अवश्य ही खगग जाबेंगे । जो कुछ 
. दुदैशा हो वह उनकी अगली बची-खुची सन्तति की हो तो हो । 

दूसरी बात थह है; कि सब युद्धोंमे ऐसी दशा नहीं हाती। जब 
दो देशके नरेश पररपर युद्ध: करते हैं तो केबल उनके कटकमे जो मिन्न- 
भिन्न देशोके वीरगण नियत किये हुए रहते हैं वे ही मारेजाते हैं । 
उनके क्षब वैशके वेशंका नाश नहीं हाता | इसलिये उनकी खि्थेके 
दुष्टा होनेका भय नहीं रहता । क्योंकि यदि उनका पति मारागया तो 
उनके पुत्र, पौच्र और उनके अन्य सम्बन्धी वत्तमान रहते हैं, जिनके 
शासनमें स्त्रियां रहती-हैं । 

जितने वीर युझ्में मारे जाते हैं उन सबोकी स्त्रियां दुश ही 
होजाबें, ऐसा नहीं हो सकता । हां, संयेगिवशॉर्त्‌ को३ होजाबे, तो 
होजाबे । इसलिये वीरोंका रूगे जाना, जो एक विशेष धम्म है उसपर 
धब्बा नहीं लंग सकता ॥ ४३॥ 

अब अजञुन भंगवानसें थंहँ कहता है, कि थदि यह थुद्ध न 
का तो हमलोग घोर पापीके नामसे पूसिंड होंगे क्योंकि--- 

श्घ्च 


श्दह श्रीगड्गवढ़ोना [ भध्या० रे) 





मू०-- अहो दत महत्पाप कर्त्तु व्यवसिता वयम््‌ । 
यदाज्यसुखलो भेन हम्तुं स्वजनसुब्यता: ॥ ४४ ॥ 


चदच्छेद:--अहो वत (आश्चर्य तथा परितापातिशवसूचनायास) 
बयम्‌। सहत्यापस्‌ ( स्वजनवघरूपमहाघोरपापम्‌ ) कत्तुम ( अतिपा- 
दितुम्‌) व्यव्वसिताः ( निश्चय कृतवन्त: ) यत्‌, राज्यसुखलोभेन 
( रज्यग्राप्तिप्रयुक्तनुखोपभोगेच्छुया ) खजनस ( वन्धुवगम ) हन्तुस 
( हनन कत्तुंम) उद्यता: ( उत्कर्षेणोच्क्ता:। तपरा: । युद्ोद्योगेनान्रा- 
गता; ) 8 ४४ ॥ 


पदार्थ :-(अहो बत) यह अत्यन्त आश्चर्य औरे खेदका विषय हे 
कि ( वयज्ध ) हमलोग ( सहत॒पापस्‌ ) महाघोर पाप ( करत्तुंस ) 
करेनके लिये ( व्यवसिताः ) निश्चय करचुके हैं ( यत्‌ ) क्योंकि 
(राज्यसुखलोभेन ) राज्यसुखपानेके लोभते ( स्वजनप्त॒) अपने 
चन्धुवर्गोकी (हन्तुमू ) मारनेके लिये(उद्यता:) उद्यत होरहे हैं॥४४॥ 
सावार्थ:-अब अजुन श्राआनन्दकन्द व्रजचन्दस कहता है, कि 

है दयासागर | कुपांकर इस युद्धरूप विकराल कालके गालसे हमलोगोंको 
बचाओ ! नहीं तो इसके छिडजानसे महाअनथ होगा । क्योंकि 
[झिहो वत महत्यापम्त्‌ कत्तुं व्यवसिता वयपम्त] हे सगवन | 
केस आश्चय्य की बात हैं, कि हमलोग महा घोर पाप करनेको 
उद्यन हैं। अर्थात्‌ इस समय न जाने हमारे कानसे पृर्वके पाप उदय 
होआये हैं. जिनके परिणाम घोर दुःखका विषय सम्मुख उपस्थित हो 
रह! हैं । वह यह है, कि अभी कलियुग नहीं आया तो भी 


श्लो० ॥४४॥ श्रीमद्भगवद्गेता श्र 





भाई -माईसे परस्पर इस प्रकार विरोध हो रहा हैं और जो वार्चा 
घोर कलियुगर्म देखी जावेगी, वह आजही नेन्नोंक सामने उप- 
स्थित है । भाई माईके, पुत्र पिताके, शिष्य गुरुके और मित्र 
मित्रके रुघिरके प्याते होरहे हैं । यदि कहो, कि युदूमें पाप कैसा १ 
युद्ध तो ज्षत्रियोका फस्म घम्में है, तो है भगवन | शब्रझोके साथ युद्ध 
करना हम लोगोंका परम घ॒र्स्म है नकि अपने बन्धुवर्गेके साथ । यह 
तो घोर पातकही है [ यदाज्यसुखलोभेन हन्तुं स्वजनसुद्य- 
ताः ] क्योंकि इस आगमापायी शरीर द्वारा केवल दो दिनकेलिये 
पृथ्वीके तुच्छ राज्यके सुखोपभोगके लालचंस हमलोग भाई, चाचा,. 
बाबा, आचाय्थ और मित्रोंकी जान लेनेको उच्चत होरहे हैं। ऐसा कर्म 
करना महापातक नहीं है तो कया है ? इस कारण है भगवन 
बन्धुवर्गाके मारनेसे हमलोगोंको जो घोर पातक लगनेका भय उपरस्थिता 
है, तिससे तुम्होरे बिना दूसरा कौन बचा सकता है ? इसलिये 
हम सब तुम्हारे शरण हैं | इस पातकसे बचाओ ! बचाओ !! बचा* 
ओ [!! ॥ ४४ ॥ 


है भगवन ! यदि आप यह कहो, कि तू इनको नहीं मारेगा तोः 
हससे क्‍या ? वे तो तुकको अवश्य मारेंगे, फिर तुझे अपनी जान 
बचानेके लिये शख्से प्रतीकार करनाही पडेगा । तो हे भगवन्‌ ६ 
उनके मारने पर भी नहीं बोलूंगा । सुनिये ! 


र्घ्य खीमद्रगवड़ीता सिध्या> १] 





मू०--यदि मामप्रतीकारमशस्र॑ शस्त्रपाणय: | 


धात्तराष्ट्रा- रणे हन्युस्तन्मे क्षेमतरं+ मवेत ॥४४॥ 

पदच्छेद:-यदि (चेत) अग्रतीक्वारम (तृप्णीमुपविष्म। चुछधे 
व्सुख: सन्‌ परप्रतीकारहितम | रूप्राणन्राणाय व्यापारमकुर्वाणम ) 
अशख्रम्‌ ( शख्रविहद्दीनम्‌ ) सास ( अजुनम ) शत्रपाणयः ( विवि- 
घानि शख्राणि हस्तषु येषां ते ) धात्तिराप्ट्रा: ( धुतराष्ट्रपुररदुयञोधना- 
दयः ) रणे € संग्रामे ) हन्युः € मारयेयु:) [ तहि ] तव ( तेमे- 
द्वाननम ) से ( मम ) क्षेमतरम ( अत्यन्तहितम ) भवत॥9५॥। 

पदार्थ :- ( यदि ) यदि (अश्वत्ेकास्स ) उनके मारने पर 
अपने प्राण बचानेका उपाय नहीं करनेदाल अर्थात्‌ म्रते हुएसी चुप 
रहनेवाले € अशख्म्‌ ) श्रोंलि रहित ( साथ ) झुक अजुनवो 
( शस्त्रपाणयः ) खड्ग, वाण इत्यादि लिये हुए € घात्तराष्ट्रा: 
मेरे काका घृतसप्ट्के पुत्र दुर्योधनादि € रखें) संग्राममें € हन्यु: ) 
मारें तो ( तहत ) उनका सारना ६ से ) मेरे लिये (€ क्षेमतरमू 2 
अत्यन्त कल्याणकारक ( सवेत 3 होवे | अथात उनके हाथसे मर- 
जाना मुझे स्वीकार हे, पर युद्धमें उनका वधकरना सुझके स्वीकार 
नहीं हैं ॥ ४५ ॥ हि 

भावार्थ: - अब अजुन अपना सस्पूण दु:ख सुनाता हुआ 
ओर युडसे अरुचि प्रकट करता हुआ अपनी अन्तिम सम्सति 
श्रीगोल्लोक-विद्ाारी जगत-हितकारीस कहता है, कि [ यदि मासप्र- 

फर्म किसी ग्रन्यम * नन्‍ये पियररम " प्रेमा पाठ है, पर अर्थम कुछ भेदु नहीं 

है। मशमालमें 'क्षेफतन" पाठ है “भीज्यवर्व छोन ८६७ 


को+ ॥४५॥ श्रीमक्रम्घद्ीतां ! हे 


तीकारमशख्रम्] हे त्रिमुवनपति! यदि बदला नहीं लेनेदाले शख्त 
रहित मुक्त अजुनको ये मारलेवें; अर्थात्‌ यदि मैं युद्धस मुख मोडलूं , 
इनके हाथोंसे मरता हुआ भी इनसेबदला न लूं और शस्त्रादिका परि- 
त्याग करदूं; तब [शख्रपाणय:, धार्तराष्ट्रा रणे हम्युः ] ये मेरे 
काका धृतराप्ट्रके व्यभिचारी पुत्र दुर्योधनादि, जिनके हाथोंमें युडके शस्त्र 
चमकते हुए देखपडते हैं यदि मुझे मारडाओगे, तो हे मगत्रन) मैं सच कहता 
हूं, कि [तम्मे चेशमतरं भवेत] इनके हाथसे ऐसे मरजानाभी मेरेलिये 
परम कल्याण कारक होगा । अर्थात्‌ चुप-चाप इनके हायसे मरजानेसे मेरे 
परमहितका साधन होगा।यदि पूछो, कि तेरे मारेजानेसे तेरा कया कल्याण 
होगा १ तो सुनो ! ज़ब तक हम पांचों भाई जीदित रहंगे, तभी तक 
इस युद्धका बखेडा बनाहुआ है । राज्यके लिये लड़ने आये हैं । 
भौर इस अपने स्वाथेक लिये १८ अक्लोहिणी सेनाकी हित़ाके भागी 
हुआ चाहते हैं | इसलिये यदि पांचही जान देकर करोड़ोंकी जान 
बचजावें, तो कया हम पांचों स्वगेगामी न होंगे! अवश्य होंगे। हे नाथ! 
मुझे पूर्ण आशा है, कि युधिष्ठिरादि चारों भाई भी इस सेरे विचारको 
श्रवण करतेही स्वीकार करेंगे ओर इसतुच्छ राज्यका लोभ त्याग, इतने 
जीबॉंके प्राण दान देनेके कारण होंगे । इसलिये हमलोगोंको मोक्ष- 
सुख लाभ होनेमें क्‍या सन्देह है ! इसी कारण में कहता हूँ, कि 
इनके होथसे मरजाना हमलोगोंके लिये हितकारी और कल्याणः 


कारक है 
घूसरी बात यह है, कि घडे-बडे ओोगी आर तपसवी जन्म-जन्म तुम्हारे 


१६० श्रीमेद्धगवद्गीता जि४ध्या० १] 





लिये यत्न करते हैं, पर तुम उनको बडी कठिनतसे प्राप्त्‌ होते हा | 
सो तुम आज मेरे सम्मुख खडे हा । 
भला ऐसा संयोग क्या फिर कभी बनेगा? कि मैं तुमको देखते 
देखते अपना प्राण परित्याग करूं ओर तुमसे जा मिले । इतनी प्राथना 
कर अजुन चुप होरहा ॥ ४५ ॥ 
अब संजय धृतराप्ट्से कहता है 
सेजय उवाच 
मू०--ऐवसुक्त्वा 5जुनः संख्ये रथोपस्थ उपाविशत । 
विस्वज्य सशर चाप॑ं शोकसंविग्नमानस: ॥४६॥ 
पदच्छे:द:---शोकसंविग्नमानसः (शोकेन प्रकम्पितं पीडित॑ ह॒दयें 
यस्य सः । शोकमोहाभ्यां सम्यगुडिग्नमनों यरय सः) अजुन; (घनंजय:) 
संख्ये ( रणाइगणे ) एवम ( उक्तप्रकारेण ) उक्त्वा ( न योत्ये5 
हमिति कथयित्वा) सशरम्‌ (बाणेन संश्लिएम) चापम्‌ ( गाएडीवम्‌ ) 
विरज्य ( त्यक्खा ) रथोपस्थे ( रथस्य क्रोडे ) उपाविशत (उपवि- 
इवान्‌ू )॥ ४६ ॥ 


पदाथः- (संजय उवाच) संजय बोला, किहे राजा घुत्राष्ट ! 
( शोकसंविग्नमानसः) शोकसे परम क्लेशित चित्त (अज्ञुन:) अज्जुन 
(संख्ये ) रणभूमिके मध्यस्थ/नमें ( एवम) इसप्रकार (उक्त्वा)कहकर 
( सशरम ) बाण सहित ( चापम्‌ ) गाणडीव धनुषको € विस्व- 
ज्य ) त्यागकर ( रथोपस्थे ) रथके कोडमें अर्थात्‌ पिछले बैठकर्में 
जाकर ( उपाविशत्‌ ) चुपचाप बैठगया ॥ ४६ ॥ 


हो० ॥१६॥ श्रौमद्धगवद्गौता । १९१ 





भसावाथे:-अजुनने उक्त प्रकार युंडः करनेकी ओ अरुचि 
श्यामसुन्दरके समीप प्रकटकी, उसे संजय ध्वृतराप्ट्से यों कहता है, कि 
[ एवमुकत्वा5रजुन: सँख्ये रथापरथ उपाविशत्‌ ] रणभूमि 
के मध्यरथानमें जहां अर्जनने भगवानसे कहकरू अपना रथ खडा 
करवाया था वहां ही अपने बन्धुवर्गोको रणमें मारश दुःखका कारण 
जान शोकस व्याकुल होकर रथके उपस्थमें श्र्थात्‌ पिछले बैठकमें 
जहां वीरोंका सहायक धर्थात्‌ सेवक बैठता है जा बैठा । 
रथमें आसनके लिये तीन भाग बनाये जाते हैं । जिनमें 
अग्रभाग सारधिके बैठनेके लिये । मध्य भाग योडाके बेठनेके लिये 
ओर पिछला भाग जिसे रथोपस्थ कहते हैं, रथीके सेवक तथा सहा- 
यकके बठनेके लिय होता है । यह सहायक शरस्त्रोंकी एकत्र कर 
अपने पास रखता है | योडाको समय समय पर जब जब जिन शर्तों 
की घावश्यकता होती है, देता जाता है | फिर रथका *ग होता हे, 
जो ध्वजाका स्थान है। रथके दो पाश्व॑ होतेहें जिनके नीचे रथके चक्र 
लगाये जाते हैं | जब थोडाको युद्धकी आवश्यकता नहीं रहती है, 
तब वह सुख़पूषक रथोपस्थमें अर्थात्‌ रथके पिछले बेठकमें जा बेठता 
है, सो अर्जुन युद्धका विचार छोड स्थोपस्थमें जा बैठा । 
अर्जुन कैसे बैठा है ? इसको संजय धघृतराष्ट्स कहता है, कि 
[ विध्तज्य सशरं चाप शोकसंविग्नमानसः ] इस अधर्मम 
युक्त युडमें बन्धुवर्गकि तथा इष्ट मित्रोंके वधका संयोग देखकर चित्तके 
उडिग्न होजानेसे परम ब्याकुलताको प्राप्त होकर बाण सहित अपने 
गायडीव धनुषको अपने हाथसे त्यागकर चुप बैठ रहाहे । 





शहर ऑमेड गटीनी । [ अच्ची+ २) 
हर पाठंक गण विचार सकते हैं, कि संजयके झुखते इतना 
वचन सुमतेही इत्तराप्ट किस प्रकार आनन्द सागरमें मग्न होगये होंगे * 
विद्ारन लंतगगे होंगे. कि अंबतों मेरे पुत्र दुयोवनादिही सम्यसुख 
भोगेंगे और पांणड्व मिंचुक होकर देश देश भरें मोरे फिरेंगे । क्योंकि 
जब अजुन ऐसा वीर उडमे भागता है, तो पाणडवदलमें दूसरा कोन 
ऐसा वीर है जो हमारे पुत्नांका सामना कर सकेगा ! ऐसा विचारतेहुए 
हंसते संसकरात उमाविस्थके समान रुग्न होंगवे, पर यह इनकी 
समाधि तभी तक रहेगी जब तक श्रीथानन्दकन्द, अजुन को गीता” 
शाद्धका उपदेश करेंगे । १८वें अच्याय्की समाप्ति होत ही इनकी 
समाधि ऐसी दूठनी. कि जे पथ्यन्त फिर ने लगेगी ॥४६ ॥ 
दंगरविद्दितक्रान्तवनीएडामाल्दीनाम्व्रारक- विम्पकदा घरो एन | 


न्दुनुन्दजुवादरविन्ईने 


पृररेन्डमुन्दुदादरविन्दुनेवार्‌ हध्यलरे किमपि तत्वमह ने जाने । 





जा 2६5: 5-- 8 आस 
झतते [8] [| 4 रू [ हंसस्वैरुपरा के 
इति अआम॑त्परसहंसपरित्राजकाचार्येण अआखसामिना रस 
विरचिताद हिल अप का पे रू के । 7 योगोनाम छा 
चितायां श्रीहंसनादिन्यां टीकायाँ अर्जुनविषाद 
प्रथमोउव्याये: ॥ 
मेहदाततें भीज्मयदि तुं पंचर्वियोडब्यायेः: ॥| 
0 
>> जा ४ 84 0 
> / ०००४४ 


0 इते प्रथमाष्प्यायः ७ 


पं आम कि ०8 


: अंशुद्ध शुद्ध पृष्ठ 


यता।त जज़ाते ६ 
घरतरण. स्तरण.. छ 
पाप कोपे १२ 
स्तुती स्तुति १३ 
कुरच्ेत्र. कुँशेश १३ 
हू छः १६ 
द्र्ष्ट द्टट्रि १६ 
कि की १६ 
अभक्तोहिस्या भ्क्नीहिएया १८ 
पफचप्ठि.. पंचष्टि... १८ 
३९८७० २११८७० (८ 
स्वभावषिक स्वाभाविक २२ 
मलिनःविलन्ना/मलिनकिलिन्ना २६ 
परित्यम्याः परित्याज्यों; २६ 
काशीरानः काशिराजः ३१ 
कुन्तीमोन कुन्तिमोज ३१ 
सकए पे: सेनायामु ३९१ 
३ 
वृष्णीवृशगी. इंष्णिवंशी २५ 
काशीराजश्व काशिराजश्व ३५ 
अतिरीक. अतिरिक्त १२६ 
सक्ञार्थ संताथ. इे८ 
घुद्धयस्व बुद्ध एे८ 
परीशिष्ठन_ परिशिष्न्‌ ३८ 


मंसू संत द्र८ 
बनोतमब्िनोत्तु «४ िि फििएणएणण द्िनोततम. ३६ 


शुदाशुद्ध पंत्र 





पंक्ति 


५] सेनेस्य 
: २२ | शंज्ञाय 


£ | युद्धकुशलंत्व॑ 


१७ महति 
१६ | जितिः 


१६ अरवत्थामा 
१६ भूरिश्रवाः 


१६ पय्येन्त्म 
१६ | भे्येश्व 
२९ | +भवंत्र 


१० | दढुनी 


६ | क्रिडायाम्‌, 


४ | ऊरन्‌ 
७ मिशर 


२० जयाते 


अशुद्ध 
१६ | खभाविक 


श८ | फप हर 20 
बृंकोकद्र 


_शुरद्ध ६50 पक, 


स्वाभाविक ४० 
सैन्यश्य 8० 
संत्रार् ४० 
युद्धाकुशलंत्वे ४० 
महती ३६० 
क्तेतिः है ४० 
अंश्वत्थामी ४१ 
भूरिशभवा ४१ 
पस्येन्तम्‌ ५३ 
मेग्यैशव. ३६१ 
$मबतू.. ६१ 
हादिनी ६९ 
इसकाीर/ं १४ 
श्रकोद्रः १७ 
क्रीठायामू ८८ 
कुछडनू ६० 
मीशः 8६० 
जायते. १०४ 


२ | अवलोक्यामि अवलोकयामि ६११ 
१३ | अलुश्पामि भह्पश्यामि ९९६ 


११ | खसूराः 
४ | कैटब 
७ | प्जुका 


श्वशुराः १९७ 
क्रेटम ११७ 
अगुन रुप 


१७ विचारन विचारयने १२१ 
१४ | हयमस्यामि! तेयमस्मामिः १२४ 


१४ | ययेप्यते 


यब॒प्येते 


१३६५ 


फ्ो 


हुँ 777:%एपधक्कक्रदों (फिल्ापिवपरा 
- के वह गिछाफुछा' +टितिला। 


तथा 


मअमजर--श्रीदंसाश्रम यन्त्रालय 
आअत्ववर ( राजपुताना ) 


अधिक वन-तीए पिया गाय 


>५ ७ ता (व पाा् 


इ९है/० ८५ है ६ ८०है४० ४५॥ै ४२ $५ है ४० £५ है ४७ 5० | न ९ ६० है «० ८५ है| न ॒ है है रु कं 2 शो ९ शो शॉ५ 0 ५५ ्ँ (0 ५ ४ 
| 2 2५४४७९४/४४४५४४९४४४/५४४५५० ५४८१४ ९४४९४ 
५ 080 8 48 22 20 26 का 
पर 0002 ५ 


(५ 20 १ 4//स- 
बडे $ 703 











| का है ( 
है 48 
न 
झा हू 


५! 


९ 





90 
४0% 


5 
3/ 
ब्छे 


का मा 0 7 
4004 


बि 







ह 


० 
/६ 40 (४६ 
९७० ९ है 
रूपकृत 


4६ 


| 
0 
कक: 


209 


6 रो 


९५ 
ः 


4 


;४)४ 


7४८ 


! 
मिहंसस्व 


५१९ 
५ 
ध्य्याय 
न्याम्‌ 
भ्रमयन्त्रालये 


यो 
अलबवरराजधा 
श्रीहसा५ 


8५ शय है, (हर 2५ 
के 


का 


४५४॥ 
५244 


जी थे 





मुद्रित: 
07] 


बप 


है] 
02५ 
हु 
९ 





१ 
22020 04 8 00000 
द्विति 

ह 


ब्तद्वा, 


0) 

(2५ 
(2 
0] 5 
/४४६९ 
५४. ध्जईट 


श्रीमत्परमहेसपरिवराजकाचाय्ये 
श्र 
५) 
40५ 


१०८स्व 
हंसनादिन्यारूुयटीकया समेता 


अ्रीमद्धगवद्गीता 


208: 
00: 


०. अल 4९४5 
९ व््क्ट् 203 ख्क्क काट ८5्ऋूभआ६ाटखतुर 5 ५ दलदुप 5 ॥/7 «| ४ 
ध रपट ढोन्है०> ८० है बे 5 है बट ठे० है (० ्बुणछ भ है 2२००: है “०7 | हे 4) हे, ५ ) 05, के ् हट कु न हु ० तल ४ ' ! हु 
55 हर जज एस ०/४०४५४५४ २४४४ ०7 "कक 
रे न हक 2 गओ 20 ५5०. 7३०६ £ >“ब्ियी 


॥॒ 
९ ढ़ पे मु + 
॥। ध्ह छः । | प्र | रा । ॥ ३ दे ड़ ष्टट्‌ 


५४५ 


४, 


2 
ही 
५ 
हे 





५ 














पके३ 
ः 
है 
पर पा 


श्री 
लक 26 धो 
57] 
का ॥। श |! पट 











तत्सह्रञ्णे नमः 
श्रीवलभद्रभ्रियानुजाय नमः 
श्रीपाथेसारयये नमः 













८2/27:3//2 


८222 ० ८9०२० 











हद्ितीयो5ध्यायः 


चुष्णीतण्मरुशतः पुरोगाश्रर्ष्िवश्विवेषुषामिदेकम्‌। 
यद्पवीगदघतेहगर्भसदश्रिक्‍्जातोमग्सीकूतः ॥ 
३४० शान्ति; ! शान्ति; !! शान्ति; |! 
श््ट 





१६४ आमड्रगव़ौता [ भ्रध्य[ ० २] 





विन्देति सदा समान गोविन्देति सदा जपः । 


0 अत्तरें हि परे बह्म गोविन्देत्यक्तरत्रयम्‌ । 
न ्पि हर 
कह, लरमादुच्चरितं येन ब्रह्मभूयाय कल्पते ॥ 
” जझयति जयति देवो देवकीनन्दनो ये, 
जयति जयति कृष्णो वृष्णिवंशभदीपः | 
जयति जयति मेघश्यामलः कोमलांगो, 
जयति जयति एथ्वीसारनाशो झुकुन्दः ॥ 
कृष्णो रता: कृष्णमनुस्मरन्ति राजो च ऋष्णं पुनरुत्यिता ये। 
ते भिन्‍नवेहा: प्रविशन्ति कृष्ण हवियेथा मंत्रहुतं हुताशे ॥ 
न 
अहम) आज में चलता-चलता किघर चला आया। मैंतो घरसे महा 
भारत युद्ध देखने चला था, पर यहां देखता हूं, कि युडकी दशा शिथिल 
होरही है, कोई वीर धनुधेर रणभूमिके मध्यस्थानमें एक विशाल 
रथंके एक कोनेम शिर कुकाये बेठा है । थोडा आगे बढकर देखो तो 
सही ! यह कोन है? अहा! यह तो वीरशिरोमणि अजुन है, कैसा आश्चय्य 
है) कि जिमे निद्रा कमी नहीं सताती, इसीऋरण जो गुडाकेश अर्थात 
निद्राजिद कहाजाता हे, वह न जाने क्‍यों आज मोहकी अंधकार रांत्रिमैं 
पडकर क्लोबता ( कातरता ) की गहरी नींदरमं सोगया है १ पर वह 
देखो ! कोई एक बांका तिरछ्या पहरुआ भी, जो ऐसी महामोहकी 





श्लो० ॥१॥ श्रीमद्भगवद्गीता १६ 





अंधियाली राजिमें सोतेहुआंको जगाता फिरता है, इसके समीप खड़ा हुआ 
इसे जगादेनेके लिये प्रातःकालकी प्रतीक्षा करेरहा है ।लो! वह देखो ! 
पूत्रेदिशाकी ओर थोडी दृष्टि करो ! जित्रर बोचरूप प्रातःकालकी सूचना 
देनेवाली शुभवासनारूप उज्ा अषद्देष्ट्रव अदंभिल्र इत्यादि नानाप्रकारके 
सुनहरे और रुपहरे अलंवारेंसे अलंकुत थागे-आगे चली आरही 
है । इसके पीछे-पीछे ज्ञानका सूर्य्य भी प्रकाश फैलाता चला शाताः 
है । अब आशा होती है, कि इस ज्ञान-रविके उदय होते ही बह 
सामनेवाला, क्षटपटी पाग पहिने सांबला पहछ्आ उच्च रवरसे उपदेश 
रूप पहरा देता हुआ इस सोते हुए युद्ट"यात्राके पथिक अजुनको; 
जगाकर युद्धू-पथ लेनेकी प्रेरणा करदेवे । 

अब चलो |! हमलोग भी ग्रातःकालकी ठगडी हवा खाते हुये; 
उस पहरुएको सूचना दे देव, “कि तुम्हारी चौकसीके भीतर विषयरूपः 
चोर हमलेगोंके अन्त:करग्‌रूप अलन्त सूक्ष्म वस्तको चुरा लेगया. है?” 
सम्भव है, कि पहरुआ हमारी गयी वस्तु प्रकटकर, कर्मक्रायडके जलन: 
से धो, पवित्र तथा निमल बना, हमकों लोग देवे और यों झाज्ञा दे- 
देवे, कि तुमलोग बडी शीघ्रताके साथ इस अपने वरत्र परे उपा- 
सना ओर ज्ञानके रंग चढा, प्रेम-सरोवरमें स्नानकर, शीघ्र इसे पहन, 
मेरे पीले-पीडे चले आओ. [ 

प्यरे भगवचरणानुरागियो | चले! अब हमले।ग अज्जुनके साथ* 
साथ भगवानके सुख-सरोजसे टपकते हुये मधुर गीता-रसका. आर्वा» 
दन करें । सुनो ! अब सब्जय हर्षाम्बुधिमें डूबे हुए धृतराष्ट्रके प्रति 


क्या कह्दता है ! 


१६६ श्रीमड्भकढ़ीता जिध्या०२] 





समर्जसय उदाच 
म०--त तथा कपयाविध्टमश्रपूणाकुलेक्षणम । 
विषीदम्तमिदं वाक्यमुवाच मघुसूदन: ॥ १ ॥॥ 


पदच्छेद:-- तथा ( तेन प्रकोरेण ) छृपया ( स्वजनमरण- 
प्रसंगदशनेनकरुणया सरनेहेन वा) आविष्टम्‌ ( युक्तम्‌ । अधिप्ठितम्‌ । 
व्याप्म ) अश्नपूर्णाकुलेक्षणत्‌ ( कृपारनेहवशादश्रणि: पूर्ण आकुले 
दशनाक्षम इंक्षणो नेत्रे यस्य तम्‌) विषीदन्तम (वन्धुद्ियोगा5:शका- 
निमित्तविषाद भाप्नुवन्तम ) तसू ( अजुनस्‌ ) मधुसूदनः: ( मघ- 
नास्‍्नो देत्यस्य हन्ता श्रीकृप्ण: ) इदस्‌ । वावयव्‌ (वकतुं योग्य 
वचनस्‌ । ) उवाच ( उस्तवान्‌ )॥ १ 


पदाथ --संजब घृठत ट्से कहता है, कि हे राज्य ! (सघु- 
सूदनः ) मधु देत्यके मारेनेवाले भगवान्‌ ( तथा ) पूर्वोक्त प्रकार 
( कृपयाविष्ठघू ) कृपासे लिपटे हुए ( अश्रपूर्णाकुलेन्नणम्‌ ) 
व्याकुलताके कारण आंखोंम आंसू भरे हुए तथा बहुपकार(विषीदन्तम्‌) 
विपाद करते हुए ( तम ) तिम्त अजुनके प्रति ( इदम्‌ ) यह 
( वाक्यम्‌ ) वचन ( उवाच ) वाले ॥ १ ॥ 
भसावाथ:- पृवे अध्यायमें जो अज्जुनका विषाद वरशन किया 
है उसे सुन मन-ही-मन आनन्‍दको प्राप्त होते हुए धृतराष्टर 
विचार ब्वेल लगे, कि अद तो मर पुत्र अवश्य रा्य प्राप्त करलेंगे । 
तब इनकी ऐसी दशा देख हषित न होन दनेके तालस्थसे संजय वोलउठा, 
कि 


था कृपयाविद्वमश्रवृणोकुलेच्ाणम्‌, विषीदन्तम्‌ ] 


गया 


छो० ॥१॥ श्रीमद्भगवद्गीता १९७ 





जब मथु दानवके नाश करनेवाले मधुसूदून भगवान श्रीकृष्ण- 
चन्द्रने अजुनको अपने सम्बन्धियोंके रनेहसे कृपायुक्त होकर अत्यन्त 
वच्याकुलताके साथ आंसू भरी आंखोंसे रोते हुए तथा बहुम्रकार 
अपने बन्धुवर्गोंके नाश होनेका विषाद करते हुए देखा, तो जानगये, 
कि जैसे निमककी डलियां पानीमें पिघल जाती हैं, वैसे ही अपने 
सम्बन्धियोंके स्नेहसे इसका चित्त पिघल गया है | वायुके भकोरोंसे 
जैसे गंभीर बादल उड़ जाते हैं, बैसे ही शोक, मोह इत्यादिके ककोरों 
से अजुनका धीरज जाता रहा है। जैस हाथी दल-दलमें फँसकर 
दुःखी होता है, वैसे ही यह अर्जुन विषादमें फँसाहुआ दुःखी होरहा है। 
ऐसा वीर जिसने शंकरके साथ युद्ध किया वह आज इप रणमभूमिमें 
बच्चोंके समान रोरहा है, अत्यन्त मलीन और कातर हो रहा है। इसको 
अब युद्धकी एक-बारगी इच्छा नहींहे । ऐसा अनुमान होता है, कि 
थोडी ही देरमें यह युडः छोड भाग जावेगा ५ तब मधुसूदन भगवान 
ऐसे मुसकराये जैंस बच्चेकी अज्ञानतासे मिश्रित मोली-भाली बातें सुन- 
कर पिता मुसकरा देता है । फिर विचारने लगे, कि इस समय किस 
प्रकाका बचन बोलना चाहिये जिससे इस मोहग्रस्त अजुनके मोह 
का एक-बारगी नाश होजाबे और क्षत्रिय धम्मेके अनुसार यह 

युद्ध करना अपना धम्में जान युडके लिये उ्यत होजावे | एवम 

प्रकार कुछ काल विचारने के पश्चात्‌ | इदम्‌ वाक्यसुवाच 

मधुसूदनः ] सो मधु दानवके नाश करनेवाले श्रीकृष्णचन्द्र मधु- 


सुद्न मेगवान, यह वचन बोले । 


श्ध्८ अीमद्रगवद्वीगा भअध्या> शु 





यहां संजयने जो कृष्ण भगवानके लिये “मधुसूदनः शब्दका अ्योग 
धृतराप्ट्रके सम्मुख किया, उसका तातय्य यह है, कि है राजा छत- 
राष्ट्र तुम अजुनके विषादको सुन हषेको मत प्राप्त हो। क्योंकि 
# मधु पृप्पस सूदयति भक्षयतीति मधुसुदन; ” अर्थ- जो पृष्पोंके 
रसकी भक्षण करे उसे कहिये मधघुसूदन अर्थात्‌ अमर । इस- 
लिये जैले मृमर कमलको परित्याग नहीं करता ऐसे ही अ्रीकृप्ण 
सगवान्‌ अजुनको कदापि ऐसी विपत्तिमें परित्याग नहीं करेंगे । 
क्योंकि वह भक्तोके हृदयरूप कमलके लिये ऋूमरके समान हें ।. 
इसलिये सधुसुदन कहेजाते हैं | दूसरा भाव यह है, कि “सूदन मधु 
दैल्यस्थ यस्मात्‌ स मधुसुदुन: ” सधघुनामक दैत्यका नाश हुआ हैं 
जिससे, उसे कहिये मधुसूदन । इसलिये श्रीकृष्ण भगवान्‌ मधुसूदन 
कहेजाते हैं । सो तुम अज़ुनकी दशा सुन हषित न हो | क्‍योंकि 
सघुसूदन भगवान अवश्य अज्नके इस मोहरूपी मधु दानव 
का नाशकर युडके लिये प्रेरणा करेंगे और तुम्हार पुत्रोका नाश 
करवायेंगे | यदि अजुन ऐसा करना नहीं स्वीकार करेगा, तो आप 
अपने हाथंसे ऐसा करेंगे। क्योंकि तुम्हारे पुत्र आततायी हैं । शास्त्रों 
की आज्ञानुसार सी आठतावियोंके वध करने वा ब्व्ननेमें कुछ 
दोष नहीं हे। सुनो ! “ अग्निदों गरदश्चेव शख्धणरिर्धनापह: ! 
चेलदारापहारी च षड़ेते आततायिन: ॥ आतताचिनमायान्त 
हन्यादेवाविचार्यन्‌ । नाततायिवधे दोषो हन्तुभव्ति कश्चन।”” 

( आधिर: ) 
अथे-१. आग लगाकर जलादेनेवाला ! २. विष देनेवाला 





कौन ॥१॥ औमद्भगवद्गीता । १६६ 





३. हाथमें खड़ग इत्यादि शस्त्रोंको लिये हुए किसी प्राणीको मारडालने 
के लिय उद्यत होनेवाला । ४. किसीका धन अपहरण करनेवाला | 
४. किसीका क्षेत्र छीनलेनेवाला | ६. ख््री-हरण करनेवाला। थे 
छुवों आततायी कहेजाते हें । 


इन आततायियोंकी सामनेसे आते देख विना विधारे एकदम 
मारडालनेसे मारनेवालेकी तनक भी दोष नहीं । 

सो हे राजन ! तुम्हार पुत्रोने लाहका घर बना, उसमें आग लगा, 
पाएडवोको सारडालना चाहा था ओर अपने मामा शकुनीकी सम्मति 
से कपटका पाशा फेंककर पांडवोंका राज-पाट अपहरण करलिया | यहां 
तक, कि उनकी स्त्री द्रौपवीकों सभाके मध्य नग्नकर उसका सतील नष्ट 
करना चाहा था । एवम्‌ प्रकार तुम्हारे पुत्रोंने अन्यान्य अधम केमे भी 
किये हैं, जो आततायियोंके लक्षण हैं। इस कारण ये घोर आततायी हैं । 

यदि ऐसा कहो, कि पाणडव तो जले नहीं फिर मेरे पुत्रोंको 
आततायी क्‍यों केहते हो ! सो ऐसा मत कहो | य्पि पाण्डव इश्वर 
कृपासे बचगये, पर एक धघीवरी अपने पांचों छोटे बालकोंके साथ 
ओ राज्रिको उस घरमें सोई हुई थी, जलकर भस्म होगयी । एवम्‌ प्रकार 
रब्बी और बाल्नकोंके जलानेवाले तुम्होरे पुत्र अवश्य आततायी हैं । 
वर तुम तो स्व जानते हो, कि छवों प्रकारके दोष तुम्हारे पुत्रोंमें 
पाये जाते हैं | इस कारण ये बोर आततायी हैं । मधुसूदन भगवान्‌ 
इनका अवश्य नाश करवावेंगे। 


अर्जुनका विषाद सुनकर भगवान क्‍या बोले ? सो है राजन सुनो ! 





ओमभंगवानुवाच 

सूं०-कुँतस्व्व कैंश्मलेमिदं विषमे समुपस्थितंम । 

अनाय्यजुष्टमस्वस्यैमकीत्तिकरमंजुन ! ॥ २ ॥ 

पदच्छेदं:- शओमगवान्‌ ( पहेश्वय्थवान्‌ औीहरिः ) उंवाच 
६ उंक्तवान ) अजुत | ( हे स्वच्छ्॑वसाववीरशिरोमणिंधनैजेय |). 
विषसे (असमंये ।भर्यस्थाने) इंदम्‌ (एतद्‌ | इ८शम्र | एवं विधम्‌ ) 
अनासय्येजुडमं ( अविदक्तिं: सेवितंम्‌ । मुसुच्षुमिन जुट्टमू ) अस्वेग्येम 
( प्रत्यवायकारणमस तेस्मात्‌ संवगोनहसूं ) अकोत्तिकरेंस ( अयश 
स्करमू) कश्संलम्‌ (मलिनस्‌। शिष्टगहितम्‌ ॥ खघस्मभूतोद्वातापरा« 
इमुखत्ंस्‌ ) त्वा ( संवेक्षलियंतवरमूं ) कुतः ( करमाद हेतोः 9) 
सपमुपस्थितम्‌ ( संम्यक् प्रकरेंण प्राप्तमूं ) ॥ २ ॥ 

पदीथ/- ( आऔीभगवान ) स्गवान्‌ श्रीकृष्शुचन्द्र (उद्रच) 
घोले, कि ( अजुन/) हैं अजन ! ( घिषमे ) ऐसे घोर विपद्‌ और 
फष्टके समय ( इेदम्‌ ) ऐसां ( कश्मलस ) भोह जो ( अनाये- 
जुष्टमुं ) आय्य पघुरुषोंसे कमी सेवन नहीं किया गया ( अस्वग्य॑म ) 
जो स्वगको लेजानेवाला न होकर भरकमें गिराने वाला हे और 
( अकीत्तिकत्म ) कीत्तिको नाशंकर अकीत्तिको फेलानेवालो है 
चह ( ला ) तेरे चित्तमं ( कुतः ) कहांसे (सम्ुपस्थितम) उदय 
होकर रिथिर होगया ॥ १ ॥ 

सांवोर्थ:< पहले भगवान अंजुनको लोकव्यवहारस सम- 
फाते हैं, फिर ज्ञान द्वारा समझना आरंभ करेंगे। (आऔमगवानुवाच) 


शोण ॥रा। श्रीमद्गगवद्गीतां । २०१ 





अजुनको एवम्‌ प्रकार परम मोहकी रात्रिम पडे हुए देखकर श्रीकृष्ण- 


भगवान्‌ थों बोले, कि [कुतरत्वा कश्मलमिदम विषभे समृप- 
स्थितस्त्‌ ] हे अजुन ! ऐसे घोर विपद्के समय जबकि गला 
तलवार्के नीचे आपडा है और प्राण जानेका भय है, यह मलीन मोह 
तेरे हृदयमें कहांसे उपज गया ! भला तू थोडा अपने चित्त विचार 
तो सही ! कि जिस तेरे नामके श्रवण करनेहीसे अपकीत्ति दूर भाग 
जातीहे और जिस अज्जुन नामकी सुध पातेही कातरता पल्लायमान होकर 
डरपोंकोंके हृदय जाघुप्तती है, सो तू आज एकबारगी कातरोंसे भी 
बढ़कर महाकातरके सहश अपना आचरण दिखला रहा है। ऐसा 
करना तेरे जिये महानिन्दित काय्य है । फिर विचारने योग्य है, कि 
अनाय्यजुदमस्वस्थमकीतिकरमसजुन!] हे भजन! इसप्रदार घलुष 
बाण छोड और रणसे मुख मोड, रथके पीछे जाबठना आय्याक। काम नहीं 
है। भ्राजतक भारतके किसी आय पुरुषने ऐसे निकम्मे काय्थीवा सेदन 
नहीं किया । महानिन्दित काय्य जो रणसे मागजाना है, सो तू करने 
लगा है | तू क्षत्रिय कुलमुषण वीरशिरोमणि होकर 'अश्ब्प्येप्तू! खगसे 
च्युत होकर नरकमें पतन होनेका कर्म करने बंठा है । क्या त्‌ नहीं 
जानता है! कि रणसूमिमें आकर युद्धसे मुंह गोडना महती अपबगेत्ति 

केैज्लानी है। मेरा भाण प्रिय अज़ेन ! थोडा इधर मेरी ओर देख तो सही! 

कया एक छोटीसी तलैया समुद्रको अपने उद्रमें रख सकती है? क्या एक 

चुल्लू जलमें सम्पूर्ण एथ्वी पिपल सकती है ? क्‍या एक मेष॑दव्क्र 

मारकर पश्रतको गिरा सकता है ? कया एक अत्यन्त छोटा मेढक 

घर 


०२ औमइगवद्ीता ध्या०२] 





सपको निगल सकता है ! क्या एक साधारंण “हिरण सिहको अपने 
सींगांते फाड सकता है ? कदापि नहीं । भला तू अपनी शक्तिको 
तो स्मरण कर | देख | तेरे पराक्रमका डंका सम्पूर्ण विश्वर्म बज रहा 
है । तू बीररसका भण्डार है, जिसने रणभूमिमें शकरको भी जय लाभ 
न करने दिया, निवातकब॒च शक्त्तसको धूलिमें मिलादिया भर गन्धरर्बाको 
ऐसी वीरता दिखलायी, कि वे आजतक तेरे बलका बखान गंन्धरव-लोकमें 
कर रहे हैं। सो तू आजबच्चोंके समान रोने बैठा है । छी | छी !! ऐसा 
करनेसे कया तेरी कुछ शोभा है ? कुछ नहीं | यह तेरा बिचारे अत्यन्त * 
ही अनुचित है। तू जो यह कहता है, कि मुझे घोर हिंसाका पाप लगेगा 
सो तरा कहना अ्रयोग्य है। क्‍योंकि हिंसाका पाप तब लगता हे, जब 
अ चित स्थानमें की जाबे । देख ! यज्ञोंमें, रणभमिमें, नरशोंके 
आखेट छारा कर जीबोंके वधम, डाकू छुटेर इत्यादिके दशणड देनेमें, 


'. आपत्ति कालमें और जो अपनेको मारने आवे उसको मारनेमें हिंसा 
नहीं है। इन स्थानोंमें हिंसा उचित हिंसा है। धम्मैशास्त्रका वचन है, 
“कृते प्रतिकृत कुय्यात्‌ हिसिते प्रतिहिसितम। न तत्र दोष पश्या- 
मि दुप्टे दोष समाचरेत!” फिर कह हे, कि “ यज्षे वधो ्वघ:” यज्ञमें 
वध करना अवध है । ओर भी कहा है “श्येमेनासिचारणे यजेत” 
अर्थात्‌ शब्रुके वध करनेके निश्चित श्येन यज्ञ करे। हां। विना अपराध 
किसी जीवबे: मारनमे तथा अपनी जिहदा-स्वादके निभित्त जीव मारनेमें 
अयश्य दोष है | हरि भक्तोंके, शहामखोंके, गझओंके और देवताओोंक वध 
करनेसे आवश्य हिसा ओर असम है । 


छो० ॥२॥ श्रीमद्भगरद्रोता २०६ 





जो ऐसी-एसी हिंसाओंका करता है वह दुष्ट है श्रौर बह शीघ्र ऐसे 
भरम होजाता हे जेसे अग्लिमें तृण । प्रयाण-अहमबैदर्च “ टुह्ा यदा 
से भक्तानां ब्राहणानां गवासपि। ऋतूनां वेबतानां च हिला 
कुख्बन्ति निरिथितम्‌ | सदाइचिर ते रश्यम्सि यथा वहने तृणानि च” 
इसी प्रकार साध्वी ख्री, बालक और अपनी शरणामें आये हुएका वध 
करना भनुत्ति है | सो है अजुन [तू तो इन अलुचित हिगाओमें 
एक भी नहीं करता, तू तो उनको मारेगा, जो तुककों मारने भाये हैं,. 
फिर स्थान भी कैसा? कि रणभूसि | फिर ऐसे उचित म्थानमें हिसा 
का पाप कैसा ? तू क्षत्रिय है।कर रणभृमिमें आकर तेरागियोंके समान 
बातें करन लगा हैं । ऐसा मत कर! यहां पर गोविन्द अपने पीतास्ब॒र 
हारा अज्जुनकी आंखेंसे आंसू पोंछकर कहते हैं “सखे! घीरज धारण 
कर | रुवन करना छोडदे” | 


सुन! मेरी बात सुन | तू जो यह कहता है, कि रणमें माहं-बन्धु- 
ओके साथ युद्ध कैस करूं! सो तेरा यह कहना अनुचित है । देख ! 
रण भूमिमे तो गणेशजीने अपने पिता शिवजीके साथ युद्ध किया है। 
लव और कुशने अपने पिता श्रीरमचनर्द्जीके साथ छुछक्रिया हे। 
शकर जो हमारे परमप्रिय हैं, जिनको मैं ओर जो मुझवों प्राणोसे अधिक 
समकते हैं, सो मेरे संग संग्राममें युद करचुके हैं | सो हे अजुन [ 
युडमें कोई मीक्‍यों न हा? तथा कैसा ही रुमीपी क्यों न है| ? चाजावे, 
तो उससे युद्ध करना धर्म है । तू घनायेकि समान खगसे च्युत 
क्रनेवाला तथा अपकीर्ति फैलानेबाला कम मंत-कर | दूसरी बात - 





२०१४ अ्रीमद्भगवद्गीता चध्या० २] 





यह है, कि प्रथमहीसे कैसे तू जानता है, कि तू उनको मारलेगा 
अथवा वे तुकको मारलेंगे ! संभव हे, कि युद्ध चलते-चलते मध्यमें 
संधिका संयोग हाजावे । घीरज धर ! सुन ! 
सू०--केब्यम मा सम गसः पाथ ! नेतत्‌ त्वस्युपपद्मते । 

जुदम हृदयदोब्नेल्यम त्यकत्वोत्तिष्ठ परमन्तप! ॥श॥ 

पदच्छेद:--पाथ | (हे एथातनप्र! ) वल्ेब्यम्‌ ( नपुप्कलम | 
कातयम्‌ ) सा सम गसः (न प्राप्नुहि ) एतत (कातथैमस्‌ ) लथि 
( अज्ैने । महादेवप्रतिमटे ) न उपप्यते ( योग्यं न समब॒ति | उप- 
पतन ले मवति ) है परन्तय | ( शत्रतापन | ) क्षुद्रमं ( तुच्छमू ) 
हृदयदोदेल्यप्‌ ( “न च शक्नोम्यवरथातुम्‌ ” इत्युक्त्मोजस्तेजआदि- 
भंगरूप॑ निर्वीयलस्‌ | मनसो भ्रमणादिरूपस ) स्यक्त्या ( विहाय ) 
- अत्तिष्ठ| ( युडाय सब्जो भव । युडायोपक्रमं कुछ )॥ ३ ॥ 
ह पदाथ:--- (पार्थ !) हे इथाका पुत्र अर्जुन ! तू ( कैब्यम) 
कातरता वा नपुसकल्वकों ( सा रस गम: ) मत प्राप्त हो ( एतत ) 
ऐसी दात(<थि) ठरे शरीरमे (न उपपब्यते) शोसा पाने योग्य नहीं है 
(परन्तप !) है शत्रथ्ोंको संताप देनेवाला अजुन | तू अपने -( चुद्रम्‌ 
हृदयदीबेल्यम_) हृदयकी तुच्छ दुबेलताको ( व्यक्त्ता ) त्यागकर 
( उत्तिउ्ठ )) उठ खडा हो | ॥ ३ ॥ 

सावार्थ:-- अब श्रीप्तत्चिदानन्द श्रीकृष्णचन्द॒पर्जुनके 
प्रति कहते हैं, कि है अजुन। तू मेरी फूफी प्रयावेबीका पुत्र है। यतएव 
मेरा परम प्रिय हैं| इस कारण तेरी हानि कथा ल्लाभकी चिन्ता मुझे 


शो० ॥३॥ भीमद्भगवद्ौता २०४ 





स्वाभाविक है। इसलिये|[क्लेब्यम् मास्मगम: पार्थ ! नेतत्त्वय्यु- 
पपदते ] तू एवम प्रकार हछैब्य दशाको अर्थात हिजडेपनको मत 
आप्त हो | मिथ्या विषादकर तू कातर मत बनजा ! तू वीर है, 
वीरको हिजडा बननेमें शोभा नहीं है। तेरी ऐसी कातरता देख, मुझे 
हँसी आती है ओर शोक भी होता है। हँसी तो यों आती है, कि तूने 
इससे पहले वनवासके समय कुछदिन क्लीब ( हिजडा ) बनकर महा- 
राज विराटके घरमें गुप्त नित्रास किया था, सो ऐसा बोध होता है, कि 
वही छाया अब तक तेरी वीरतापर छायी हुईं है, जैसे परचणड सूय्यंकी 
किरणोंको साधारण कुहेलिका ( कुहासा ) आवरण करलेती है, ऐसे 
ही तेरी वीरबृत्तिप,, साहसपर, पराक्रमपर, धीरजपर ओर हृढतापर 
वही हिंजडापन आवरण किये हुए है । देख ! राजा विराट 
तेरी सहायताको अपनी सेना लेकर इस संग्राममें आये हुए हैं । वह 
तेरी ऐसी दशा सुनकर तुकको देखने आवेंगे, तो बहुत हँसेंगे ओर 
यही कहकर ठहाका लगावेंगे, कि सचमुच आज अजुन हिजडाही होगया 
है। इसलिये तू ऐसे हिजडापनको धारण मतकर ! ऐसा करना तेरे लिये 
शोभाजनक नहीं है । तू जो बीरोंमें अछ है, ऐसी कातरताको अगीकार 
कर बैठजावेगा, तो अन्य तेरे आता युधिप्ठिर, सीम इत्यादिकी क्‍या दशा 
होगी? तू मेरा कहना मान [च़ुद्म्‌ हुदयदोरबल्यम त्यक्तोतिष्ठ 
परन्तप! ] हे परंतप ! अपने हृदयकी तुच्छ दुबलताको त्याग संग्रामके 
लियें उठ खडा हो ! तू सदासे अपने शत्ओंका नाश करता थआाया है। 


इसलिंय तुभको लेग “परन्तप”कहते हैं “पर॑ श्र तापयतीति परन्तपः” 


२०६ श्रीगद्भगवद्ीता [ अब्या ०२] 





सो तू आज ऐसी वीश्तसे युक्त अपने नामकी अरुणता पर कातरता 
की श्यामता फेरनेकी क्यों इच्छा कररहा है ? लोग क्या कहेंगे ? 
उठ | उठ !! खडा होकर युडमें प्रवृतत हो! ले | यह गाण्डीव 
धनुष बाणों सहित अपने हाथोंसे उठा | इन सामनेवाले वीरोंव्ने भी 
अपनी वीरताका परिचय दे | ॥ ६ ॥ 

इतनी बात सुनकर अजुन दो अमिप्रा्योकी प्रकट करता हुआ 
भगवानसे बोलता हे | प्रथम तो यह, कि में मोहसे नहीं वरु 
धम्मेसे युड्का परित्याग करता हूं। दूसरा यह कि रनेहकी '्रधिकता, 
ने मुझे कातर बनाया हे । 

शजुन उवाच 
मू०--क थम्त्‌ सीष्ममहस्‌ संख्ये दोणं च मघुसूदन ! 
इषुमि: प्रतियोत्स्थामि पूजाहोवरिसूदन ! ॥४ ॥ 

पदच्छेद्‌:--हे सधुसूदन ! ( मक्तजनह॒दयाम्बुजअ्मर !) 
[ तथा | अरिसूदन ! (शब्रमईन | रिपुदमन ! ) सेख्ये ( संग्ामे) 
अहम ( अजुनः ) पूजाहै। ( पूजायोग्यो | कुसुमादिमिस्वैनयोस्यो ) 
सीज्मम ( मीष्मपितामहम्‌ ) द्रोंणमर € द्रोणाचास्येगुरुत ) इषुसिः 
(बाणः | सायकै; ) कथम्‌ ( यत्र वास्सिः येडमनुचितं तन्न बाण: 
केन प्रकारेण ९ ) प्रतिषोत्य्यमि* ( योत्त्ये | प्राणत्यागफलकं प्रह- 
रिप्यामि । प्रतीपो भूला युद्ध वरिष्यामि )॥ ४ ॥ 

पृदाथ:- (मघुसूदन |)हे मधुदतेयकी विनाश करनेवाले ! तथा 

* भ्ठदात्वलक्षात्मनेपद्स्यानित्यत्वात्‌ परस्मैयद्पयोग. । आर्पत्वादूवा ' 


ही० ॥५॥ आपद्धगवद्रीता २०७ 





( अरिसूदन !) हे शत्ओंके संहार करनेवाले (पूजा पूजने योग्य 


( भीष्म ) मीप्स पितामह ( च) तथा द्रोशम ) द्वोणाचाय्य ऐसे 
दोनों गुरुजनोंके साथ (संख्ये ) इस संग्राममे में अपने ( इषुमिः ) 
घाणोंके छझाग ( कथम्‌ ) केसे ( प्रतियोत्य्यामि ) युद्ध करूंगा ! 
धर्थात्‌ ये दोनों मेरे पृज्य होनेके कारण युद्ध करने योग्य नहीं हैं। इस 
लिये इन दोनोंसे युद्ध नहीं करूंगा ॥ ४॥ 


भावार्थ:-अब अर्जुन भीष्स, द्रोणादिके महतको दिखलाता 
हुआ और इनको अवध्य सिद्ध करता हुआ कहता है, कि [ कर्थ 
भीष्ममहं संख्ये दोणं चमधुसूदन! इषुमि: पतियोत्स्यामि] 
हे मधु दैत्यंके संहार करनेवाले मबुसूदन भगवान ! तुमने जो कुछ मुझे 
जपदेश किया और रण परित्याग करनेको “ भनाय्यजुष्ट अस्वग्य ? 
और “अकीलिकरः बताया, ये सब बातें सत्य हैं, पर मेतो यह विचार 
कर रहा हूँ, कि रणभूमिम उपस्थित भन्य-अन्य बीरेकि साथ युद्ध 
करनेमें मुके उतनी चिन्ता नहीं है, पर भीष्म पितामह भर द्रोणाचायय्य 
के साथ मैं कैसे युद्ध करूंगा ! इनके पवित्र शरीरपर मैं अपने बाण 
का प्रहार कैसे करूंगा ! क्‍योंकि [ पूजाहावरिसूदन ! ] है शबरु- 
झोंके नाश करनेवाले अरिमर्दन भगवान ! ये दोनों कुछुमादि 
हाथमें लेकर पूजा करने योग्य हैं। क्योकि भीष्म तो पितामह तथा नैप्ठिक 
बह्मचारी होनेंके कारण पूज्य हैं और दोणाचार्य्यजी तो साक्षात्‌ 
गुरू ही हैं । इनको तो भक्तिपृतिक पालना चाहिये, बचनसे भी ताडना 
नहीं. करनी चाहिये, फिर बाणोसे मैं केसे इनके सम्मुख युद्ध 


२०८ श्रीमद्गगवद्ौतां । | अध्या ० २] 





करूंगा ! शासत्रका वचन है, कि “पितृसातृगुरूश्चापि भक्तिहीनो न 
पालयेत्‌। वाचाषि ताडयेचांश्व स कृतघ्न इति स्वतः ॥ वाचा च 
ताडयेन्नित्य स्वामिने कुलटा च या । सा इतप्नीति विख्याता 
भारते पापिनीवरा। वहनिकुण्ड महाघोरं तो प्रयातस्छुनिश्चितं ॥ 
तत्र वहनोवसत्येव यावश्चन्द्रदिवाकरो | ततो भवेजलोकाश्च 
सप्त जन्सखतः शुतिः ॥ ?” 
« ज्हवेक्त प्रकृतिखंडे ५२ अध्याय:१ 

अथ- माता, पिता ओर गुरुको भक्तिहीन होकर नहीं पालन 
करना चाहिये वरु भक्ति सहित इनकी सेवा शुश्रषा करनी चाहिये | 
जो पुरष भक्तिहीन होकर इनका पालन करता है अथवा वचनसे ताडना 
करता है वह छृतच्न है तथा जो कुलटा सत्री अपने र्वामीको कठोर 
चातोंसि दुःख देती है सो कुतष्नी घोर पापिनी अग्निकुगडर्मे पडकर 
कल्प पय्येन्‍्त निव्रासकर फिः ये दोनों तृण जलो# (ठगी कीडा ) 
होते हैं । सात जन्म ऐसे कीट होनेके पश्चात्‌ पवित्र होते हैं। 
है धम्मेरक्षक | भला विचारों तो सही | जिन महानुभाव शुरुओंके 
लिये शास्त्र यों कहता है, कि “गुरुं हुं कृत्य तव॑ कृत्य विआन्निजि- 
त्य वादतः । श्मशाने जायते बचक्षः कंकशभोपलेवित#। 

अथ-- जो अपने गुरुके हुं? कहकर तथा “सं? कहकर निरादर 
करता है तथा विवाद करके बआाक्षणोंक्नो परास्त करता है वह मरकर 
श्मशानमें दृक्षका जन्म पाता है, जिस दत्त काग और सत्र 
_ निदास करते हैं। फिर जो गुरुजन एबम प्रकार वचनसे भी निराद्रके 
योग्य नही, उनूसु मैं युद्ध केसे करूंगा | सोमैं केसा मूख हूं? कि इन 


छो० ॥४॥ प्रीमदगवद्गीवा २०६ 
आप सर कक जल कवि कद पनशििशक न नकल और 
वचनोंको जानकर भी अपने बडोंके सम्मुख बाण उठाऊं। और 

५ भी कहा है, कि “ पुण्यक्षेत्रे भारते च देव॑ च॒ ब्राह्मणं गरुस। 
विष्णुमक्तिविहीनश्व॒ स भवेद्योध्वमन्यते ॥ गुरुं वा ब्राह्मण वापि 
देवताप्रतिसामपि | दृष्ट्रा शीघ्र न प्रणसेत्स भवेत्सूकरोशुवि ॥ ” 
अथे-पुण्यक्षेत्र भारतम देवता, ब्राह्मण और गुरुका जो अपमान करता 
है, वह विष सगवानकी सक्तिसे विहीन रहता है । गुरु, ब्राह्मण 
ओर देवताकी मूत्तिको देखकर जो शीघ्र प्रणाम नहीं करेता, वह प्रथ्वी 
में सुकरका जन्म पाता है । तो हे भगवन्‌ | एवम्‌ प्रकारे पूजने योग्य 
द्ोणाचार्य औरे मीप्मादि गुरुओंके साथ रणभूमिमे केसे युद्ध करूं ! 
यहां अर्जुनने भगवानका सधुसूदन ओर अरिसूदन*जो दोबार कहा, 
सो पुनरुक्ति दोष नहीं है, केवल व्याकुलताके कारण कहा है और 
यह भी निश्चय कराया, कि तुम भी तो मधुसूइन और अरिसृदन 
कहे जाते हो ! बन्घुसृदन अथवा समित्रसृदून तो नहीं कहलाते हो ! 


॥9॥! 
ये कैस महानुभाव हैं ( इनका वध न करके क्या करना श्रेयरकर 


# प्रमाण-“मधुसूदनारिश्दनेति सवोधनद्रय शोकव्याकुलत्वेन पृर्वापरपरामर्शवैकल्यात । 
अतो न मधुसदनारितिदनयोर 4स्य पुनरक्ति दोष । ” जैसे कोई बच्चा किमी दु खसे रोता 
हुआ अपनी भाके समीप जा, 'मा' मा! कहकर बार बार पुकारता है यह पुनरृक्ति नहीं, 
व्याकुलताका कारण है. सभी स्त्री पुरुष व्याकुलताके समय बापरे -वाप वा मेयारे-मेया कह- 
कर दो चार बार पुकारते हैं | इसी प्रकार यहाँ ब्याकुलताके कारण अस्चुनका दोवार कहना 
युनरुक्ति दोष नहीं है ( मधुतदनः ) 

२७ 


३१० श्रीमद्गगवह्मीतो (नध्या* १) 





होगा ? सो हे सगवन सुनो ) 
मू०- शुरूनहत्वा हि महानुभावान 
श्रेयो भोक्तुमैच्तमपीह लोके । 
हत्वार्थकामांस्तु गुरूनिंहेव 
भ्ुन्नीय भोगाव रुधिरप्रविग्धान ॥५॥ 
पदच्छेद:---इह लोके (अस्मिन लोके )महानुभावान्‌,< (येषां 
अ्रप्ठानि सामथ्योनि सन्ति तान । माहात्यश्रत्यध्यवनतपंथाचारादि- 
सम्पन्नान्‌ ) गुरून (आचार््यान) अहत्वा ( न हिसित्वा) हि ( इति: 
निश्चयन) भेक्षम ( सिक्षया लव्घमन्नम्‌ ) अपि, भोक्तम ( भक्तितुम्‌ | 
अशितुम ) श्रयः ( अशस्यतरम ) अथेकामान्‌ ( द्वब्येषु 
इच्छा येषां तानू। धनाथिन: । अथलुव्धान्‌ ) गुरून ( द्रोणादीन ) 
हत्ता ( हिंसिला ) तु, इह ( अस्थिन्‌ मत्येलोके ) छव (निश्चयेन ) 
रुघिरप्रदिग्धान ( रुघिरेण प्रकर्षण लिप्तान | लोहितातिलिसतानिव । 
अलस्‍्तजुगुप्सितान्‌ ) भोगान्‌ ( राज्यसुखानि) घ्ुज्जीय (अश्नीयाम ) 
॥४५॥ 
पदाथः--- ( महानुभावाव ) महानुभाव ( गुरूम ) गुरुषों 
अपन 2 मर वश 


+मिजादिस्योध्यु ४ ।२। ३८ इससे समह अर्थमं अण होनेसे भेन्त बनता है, 
पर किसी-कियी गौतामें भेक्षयण्पाठ भी है सो' प्यज्ञ”प्रत्यव होनेंसे सिंद होता है । 


* हिमहाउमावानित्येक॑ वा पद्म हिम जाइयं हन्तीति दिमहा आदित्योअग्निर्ता 
तस्देव अभाव: सामर्थ्च देखा तान । 


छो० ॥५॥ श्री तक्नमवद्ीता २१४६ 





को (अहत्वा ) न मारकर (हि ) ही ( इहलोके ) इस संसारमें 
( भेक्षम ) भिक्तासे प्राप्त अन्नसमूह ( अपि) भी ( भोक्तुम ) खाना 
( श्रेय: ) अतिही उत्तम है ( तु ) पर ( अर्थकासान) अधथैकामना- 
वाले ( गुरून) गुरुजनों को ( हला ) सारकर उनके (रुघ्रिप्रदि- 
ग्धान्‌ ) रुघिरसे लिपंटे हुए ( भोगान्‌ ) राज्य सुखोंको ( भुज्जीय) 
भोगूं ? क्‍या ऐसा करन उचित है ? ॥ ५ ॥ 
भावार्थे:- अब अर्जुन अपने वचनको इसप्रकार दुढ करता 
हुआ कहता है, कि [ ग़ुरूनहत्वा हि महानुसावान्‌ श्रेयों 
_भोक्‍्तुं भेक्षमपीद लोके ] महासुभाव गुरुओंकी मारकर राज्य- 
भोगनेसे भीख मांगकर खाना उच्चम और श्रेष्ठ है। क्योंकि इस- 
में तो तनक भी सन्देह नहीं है, कि दुर्योधन युद्ध अन्य वीरोंको 
आगे न करके भीप्म ओर दोखाचार्य्यको ही अवश्य आगे करेगा। 
क्योंकि वह जानता है, कि अज्जुन इनलोगोंपर बाण प्रहार करनेसे 
अधम्म समककर रुकजावेगा ओर बहुत कुछ विचार करने लगजा- 
वेगा । इतनेमं हमारे वीर अज्जुनको मारलेंगे | इसी कारण में कहता 
हूं, कि इन महानुभावोंको मै कैसे मारूंगा ? यदि यह कहो, कि 
इनको तू महामुभाव क्यों कहता है? ये तो लोभवश होकर दुर्योधनकी 
सहायता निमित्त इस रणमभूमिमें आये हैं। तथापि हे भगवन्‌ ! मैं 
इनको महानुभाव ही कहूंगा | क्योंकि जिस अयके लिये ये झाये हैं 
७स अथम ये लिप्त नहीं हैं। यदि लिप्त हों मी तथापि इनके महत्वमें दोष 
नहीं लगसकता। क्योंकि “तेजीयसां न दोषाय बहने: सबेभुजो यथा” 
श्रति तेजर्वियोंको किसी प्रकारका दोष नहीं लग सकता, जेसे सबे 


२१२ श्रौमद्भगबद़ीता [ अध्य[०२] 
यकीन जि नम कक लक मिल कप की हिट मे? मल हल 
प्रकारके रसोंको ग्रहण करनेवाला अग्नि देव सदा शुरू और तेजोमग्री 
ही रहता है, उसके तेजकी हानि नहीं होती । इसी प्रकार अथकामना 
से रणमें उपस्थित होनेपर भी इन महानुभावोंके महत्वमें तनकभी दोष 
नहीं लगसकता, बरु रणमें उपस्थित होकर अपना पराक्रम दिखलाना 
तो महानुमावोंका स्वभाव ही है। उनका स्वभाव शास्त्रोंमे यों लिखा है- 


प्रमाण---“विपदि पैय्येमथाभ्युदये क्षमा सदसि वाक्पठुता 
युधि विक्मः । यशसि चामिरुचिव्य॑सन श्रतो प्रकृतिसिद्धमिदे 


हि महात्मनाम ” ( हितोपदेश मित्रल्लाभ श्छो० ३१ ) अथ--- 
आपत्तिकालम घीरजसे रहना ।अपनी उन्नति होनेपर क्षामावान्‌ 
होना अथात्‌ अपराधियोंका अपराध सदा क्षमा करते रहना । सभा 
में वाणीकी पटुता अथात्‌ चतुराईसे बोलना । युडके समय निज परा- 
क्रम दिखलाना। यशमें अभिरुचि अथात विशेष रुचि रखना।शारुमे व्यसन 
अर्थात्‌ अहनिश शास्यावलोकन, चिन्तन तथा शाखस्तरोंकी रचना करनेमें 
लगे रहना। ये बातें महात्माओंमें स्वाभाविक हैं।यदि यह कहे, कि 
यह क्रोधवश युद्ध करने आये हैं सो ऐसा भी नहीं है ।क्योंकि प्रथम 
तो इन महानुभावोंके शरीरमें कोध हाताही नहीं।यदि हे भी तो क्षण 
मात्रके लिये। प्रमाण---/ आसरणान्ताः प्रणयाः कोपास्तत्वण- 
भंगुरा; | परित्यागाश निस्‍सेगा भवन्ति हि महात्मनाम॥ ” 


अर्थ-महानुभावोंका रनेह मरण पस्वन्त.होता है, कोष क्षणमात 
के लिये होता है और परित्याग सदा संगरहित ही होता है । 
इसलिय इन प्रमाणोंस यह सिद्ध होता हैं, कि यदि ये कोपकर 


'जोष्॥श॥ श्रीमद्गगवढ्रीता ९१७ 
अब पक बदल निलजलर गम 5 कमर अफीम क न क िनिसशिनमि कि * 
भी आये हों तो इनका कोप सदाके लिये नहीं है । ये क्या करें! ये तो 
अपना धर्म जानकर युडमें भाये हें। इस समय राजा दुर्याधनका भत्न 
भोजन करते हैं। इसलिये यदि उसकी सहायता न करेंगे, तो हे भगवन! 
ये नरकके भागी होंगे । सफलीकृत भतृपिण्ड ( नमक हलाल ) न 
कहलाकर नरककी यात्राके अधिकारी होंगे । जिसका नमक खाना, उसके 
लिय समय पर गला देदेना परम धम्म है। इस कारण ये युद्धमें उप- 
स्थित होकर प्राण देनेतक अपना पराक्रम अवश्य दिखलाबेंगें | फिर 
इनके सम्मुख युद्ध करना, हे भगवन ! मेरा धर्म्म नहीं है | द्रोणाचाय्य 
का हंदय समुद्रस भी अधिक गंभीर है ओर जिनका महत्व ग्राकाश 
से भी अपार है । अम्गत बिगडकर कालके फेरसे विष होजावे तो 
होजावे, पर चाहे कितना भी श्रपराध कीजिये द्रोणाचार्य्यका हृदय 
कदापि अन्य प्रकारका नहीं होसकता । मैं तो बार-बार यही 
कहूंगा, कि ये तो दुर्याधनकी सहायता करना अपना धम्मे समभकर 
रणमें आये हैं, इनके हृदयमें किसी प्रकारका वैर नहीं है | फिर 
भीष्म और द्वोण ये दोनों दयाकी तो मूत्ति ही हैं। सब गुणोंके 
भगण्डार और अपार विद्याके सागर हैं | क्‍या राज्य भोगका सुख 
इन गुणोसे अधिक है ? कदापि नहीं | इसलिये मिक्ता मांगकर पेट 
भरना, देश ल्यागकर अन्यत्र वनोंमें चलाजाना भर पर्वतकी गुहामें जा 
बेठना उत्तम है, पर ऐसे महानुभावोंका वधकरना श्रेयस्कर नहीं है। मैं 
तो यही कहूंगा, कि [ हत्त्वाथकामांस्तु शुरूनिहंव भुञजीय 
भोगान रुधिरप्रदिग्धान ] इनके शरीरके म्मस्थानोंको वेघकर 
ऋूचिर निकाल उस रुघिस्से सने हुए जो राज्य-सुखको भोगूगा, 


२१४ श्रीमक्रमबद्वीता [ भब्या० २] 
या न कल पवन दम 
तो संसारमें निन्दाही होगी और उघर परलोक भी नष्ट हो जावेगा । 
इसलिये मैंतो इनपर बाण प्रहार नहीं करूंगा | वरु देश त्यागकर 
किसी अन्यस्थानमें भिन्तासे उद्रपोषण करूंगा | क्योंकि “ अछुूतला 
परसन्तापमगला खलमन्दिरम्‌ । अक्ेशयित्रा चात्माने यद्ल्प- 

सपि तहहु ॥” 
अर्थ- विना किसीके। सन्ताप पहुंचाये, विना खल्लोंके घरमें गये 
अथवा वेद विरुद्ध नार्तिकके मन्दिरमें गये ओर विना शात्माको 
क्लेश दिये जो थोडा भी मिलजावे तो वही बहुत है। दूसरे प्रकार यों 
भी अथ है, कि [ हिम॒हानुभावान] हि जाडं हन्तीति हिमहा, 
आदित्योएग्निवाँ तस्येव अनुभाव: सामर्थ्य येषां ते हिमहानुभावा: तान्‌।, 
अर्थ यह है, कि अज्ञानता वा मूर्खता वा. जडता रूप जो हिम हे तिसे 
जो नाश करे उसे कहिये हिमहा । जैसे सूये ओर अग्नि हिमहा 
कहेजाते हैं | इन दोनोंके समान जिसका अनुभाव अर्थात्‌ सामथ्य: 
है वे हिसहानुभाव कहेजाते हैं, जो मले बुरे रसोंको ग्रहण करतेहुए 
भी दूषित नहीं हासकते< क्योंकि “ घम्मैव्यतिकरो दृष्ट ईश्वरा- 
णां च साहसम्‌ | तेजीयसां न दोषाय बहने: सर्वभुजो यथा॥” 
अर्थ-प्रायः ऐसा देखाजाता है, कि जो ईश्वर भर्थात सामथ्यवान पुरुष 
हैं उनसे धमकी मर्य्यादाका उल्लंघन कमी-कमी हठात होजाता है, 
पर अति तेजस्वी होनेके कारण उनको बह दोष बाधा नहीं करसकता | 
हे भगवन [ ये निदोष हैं, अपना घम्म पालन करने झाये हैं । इस कारण 
मैं इनपर बाण प्रहार कदाषि नहीं करूंगा, रण छोडकर चलाजाऊंगा । 
» भाठ छह सर्व रस खाहीं .._. « भाद झृशाड सब रस सा, शिनकरे मन्द कह कोड नारी । ( कुदता 





खो० ॥१॥ श्रीमेद्धंगेवढ़ीता २१४ 





इस श्लोकम अर्थकामान्‌ पद हे वहे भीष्मादिका विशेषण न 
करके भोगान्‌ का विशेषंण किया जावे तो उत्तम है॥ ५॥ 


इतना कह अजुने भंगवानके मुखकी ओर देखने लगा, कि 
अंब मगवत प्रुखारविन्दसे कोनसे कल्याणके शब्द निकलते हैं? पर 
शीघ्र कुछ उत्तर न पाकर भनभे ऐसा अनुमान करने लगां, कि श्रीकृष्ण 
अंगवानंने मेरी इन बातोंपरे कुछ भी ध्यान नहीं दिया अथवा 
भगवान्‌ कहीं ऐसा उत्तर न देदेवे, कि महानुभावोंकी हिंसा न करना 
भी धंम है और ज्ञत्रियोंका युद्ध करना भी धर्म है।जब देलों 
धम्मेही हैं, तो तू युद्ध क्यों नहीं कश्ता! इस हेंतु अपने मनका सन्देह 
दुर करनेके लिये इस प्रकार बोला । 
मु०--न चैतद्िद्य:कतरन्नो गरीयों 
ग्रद्दा जयेम यदि वा नो जैयेयु: । 
यानेवे हत्वा न जिंजीविषास- 
स्तेडबस्थिताः पसुखे घातराष्ट्राः ॥ ६ ॥ 
पदच्छेंदे:- [भिज्ञायुद्धयोमे्ये] नः ( अस्माकम्‌ । क्षत्रि- 
थाणाम ) कंत॑रंत ( कि नामकम्‌। उभयोमष्ये किम ) गरीयः 
(गुंब्तरम्‌ । प्रशस्ततस्म) एतव (इृदम) च, न (नैव) विद्य: (जानीम:) 
यहा, जयेम ( जेष्यामः । अतिशयीमहि ) यदि,वा, नः ( अस्मान) 


जयेयुः ( जेष्यन्ति ) [ एतत्‌ चन विद्मः] यान ( धातेराष्ट्रान ) 
हँरवा ( मारयित्वां ) न (नहि) जिजीविषाम; ( जीवितुमिच्छाम:) 
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ते ( न हननकतु योग्या: ) घातेरष्ट्रा: ( धघृतराष्ट्रस्यापत्यानिं । 
ध॒तराष्ट्रसम्बन्धिनों भीष्मद्रोणादयो वा ) एवं ( निश्चयेन ) प्रमुख 
( सम्मुख ) अवस्थिता: ( स्थिता; | संग्रामायोपरिथिता: ) ॥ & ॥ 

पदायथः- है भंगवन | ( न; ) हम लोगोंके लिय (कतरत) 
भिक्ता और युद्ध दोनोंमे कोन ( गरीय:) अधिक उत्तम है (एतत) 
यह॑ (व) भी हमलोग ( न) नहीं ( विद्यः ) जानते हैं भोर (यदा) 
यह मी तो ठीक--ठीक ज्ञात नहीं हेता, कि ( जयेस ) हम इन- 
को जीतेंगे ( यदि वा) अथवा ये ( न: ) हमको ( जयेयुः ) जीतेंगे 
( यान ) जिनको ( हत्वा) मारकरे ( न जिजीविषामः ) हम लोग 
जीनेकी इच्छा नहीं रखते (ते, एवं) निश्चय करके वेही (धातराष्ट्रा:) 
घृतराप्टूके पुत्र वा उनके पक्षपाती भीष्म द्रोणादि ( पसुखे ) हमलो- 
शोंके सामने युड्धके लिये (अवस्थिता:) खडे हैं ॥६॥ 


भावाथः- अरब इसप्रकार दुःखी होकर अज्ुन भगवानसे 
कहता है, कि हे मगवन्‌ ! यदि तुम यह कहो,कि तू जो भीख मांगने 
की इच्छा कर रहा है सो तेस-धर्म्म नहीं है । क्योंकि तू क्षत्रिय है। 
क्षत्रियकां धम्म युद्ध ही करना है, तो हे नाथ ? मेरी तो घोर दुदेशा 
होरही है । क्‍योंकि मेरा शरीर ओर मन दोनों इस समय अपने ठेकाने 
पर नहीं हैं। में पहलेही तुमसे कहचुकाहूं, कि “ वेषथुश्च शरीरे मे ” 
४ स्वकचैवपरिदद्मयंते ” “ श्रमतीव च से मनः ” ( पध्या० १ 
श्लो० २६, ३०) अर्थात शरीर कांप रहा है। चा जलती जारही है। 
मन अम रहा है। इसलिये [| न चेतढिद्यः कतंरन्नो गरीयो 


छो० ॥६॥ औमद्वगवद्गौतां २१७ 


यद्दा जयेम यदि वा नो जयेयु; ] हमारी बुद्धि यह नहीं 
सप्रक सकती, कि सित्ञा और युदः इन दोनोंमें हमारे लिय कोन 
उत्तम है ? हिंसा रहित मभिक्षा उत्तम है ? अथवा स्वधर्म हेनेसे 
युद्ध उत्तम हे ? मेरी बुद्धि इस आपत्ति-कालमें यह भी नहीं 
जान सकती, कि भीष्म और दोणाचाय्ये जो धृतराष्ट्रके पुत्रोंके 
कटककी सहायतामें आकर सामने खडे हैं ये हमें पराजय करेंगे 
अथवा हम इनको परास्त करेंगे । जो कहीं इनलोगोंकी जीत होगयी 
तो यह निश्चय ही है, कि राज्य छीनजानेसे भिक्ञाही मांगना 
पडेगा अथवा किसी दूर देशमें जाकर प्राण त्याग देना होगा। इसलिये 
पहलेहीसे मिक्षा मांगनेका संकल्प क्‍यों न करूं: ? है शत्रुओंके नाश 
करनेवाले अरिसृदन ! यदि आप यह कहें, कि तू इतनी चिन्ता क्‍यों 
करता है ? में तेरी सहायताको आया हूँ, इसलिये तू जय पावेगा । 
तो है भगवन, ! ऐसा जय पाना भी पराजयके ही तुल्य है | क्योंकि 
[यानेव हत्वा न जिजीविषामस्ते 5वस्थिता: प्रसुखे धार्त 

राष्ट्र: ] जिन भीष्म द्रोण इत्यादिको तथा अन्य बान्धवोंकों मारकरें 
हमलझोग जीनेकी अभिल्ाबा नहीं रखते वेही आज मेरे सामने युद्ध- 
के लिये उपस्थित हैं | इनको मारकरे राज्यछुख भोगने की कब इच्छा कर 
सऊता हूं! बडुतेरे ठीकाकारोंने ऐसा अथ किया है, किसेनाके अधिक 
और न्यून होनेके कारण अर्जुनको सन्देह हुआ, कि न जाने कोन 
जीतेगा ! किन्तु ऐसा अथे करना अयोग्य है । क्‍या अजुनको इतना 
नहीं ज्ञात था, कि मेरी सेना सात अक्तौहिणी है और शत्रओंकी सेना 
ग्यारह अक्षौहिणी है। यह बात तो सबोंपर भ्रकट थी। फिर सेनाकी 


छ श्प्र 





श्श्द भीमदगवह्ीता (ध्या ० रे] 
किलर सनक कि कक किक हल जि का 
न्यूनाधिकंतासे जय॑ पराजग्रका विचार वीर लोग नहीं करते । हाँ ! 
युद्धकलाके जाननेवाले वीरोंकी उपस्थितिंस किंचित कोध कर सकते 
हैं। सो अपनी और शत्रकी सेनाके नायेकोॉकें नाम प्रथंम हीते अजुन- 
पर _विदित हैं। इसलिये बलाबलके कारण हारजजीतका सैशय भी 
अजुनके चित्त नहीं है। वह तो गुरुजनों तथा बन्धुवर्गेकि बंध इत्यादि 
पापोंसे थरथरा रेहा है ओर राज्यसुख छोड मिक्षाले अपनी शरीस्यात्ा | 
के निवाह करनेका विचार कर रहा है ॥ ६ ॥ 
अब अज्जुन अपने बचनोंसे श्यामसुन्दरको कुछ अग्रसन्न देखकर 
भयभीत हो दोनों कए जोड यों प्राथना करता है- 
सू०--कार्पण्यदोषोपहतस्वभावः 
पुच्छामि त्वां धम्मेसम्सुढचेता: । 
थच्छेय: स्थान्निध्चितं ब्रंहि तन्मे 
८ 
शिष्पस्तेडह शाघि मां त्वाँ प्रपन्नण ॥७ ॥ 
पदच्छेद:--कार्पदयवोषोपहतखभाव: (कार्पणय दन्‍्य तेन दो* 
पेश उपहतः स्रभावों युट्ो्योगलक्षणो यस्य सः । अथवां कार्पणय- 
दोषाभ्यामुपहत: स्वभावों यस्य सः ) धम्मेसम्भूढचेता; ( सघन 
मेविषये संशयैव्याप्त तथाएविवेकतां भाप्ते चेतो यरय सः ) त्वाप ( ज- 
गदूगुरुम ) एच्छामि ( जिज्ञासां कंरोमि ) यत्‌, निश्चितम्‌ € अ्रति- 
र्वतीतिहासपुराण|निरूपितम्‌ ) श्रेय: ( कल्याणम्‌ । परमपुरुपार्थेक्सू- 
तय फलस ) स्थात्‌ ( भवेत्‌ ) तत्‌ ( एंव कल्दाणम्‌ ) मे 
( महाम्‌ ) अहि | ( कथय | ) अहम ( संश्षयग्रस्तोडज्चुन: ) ले 


खा 


शछोे० ॥जी श्रीमद्धगवर्द्ठीता २१६ 


( तव ) शिष्य: (शासितु ग्रोग्य: । शिक्षयितुं योग्य:) त्वाघ् (मवन्तस | 
शालितारम ) प्रपन्नम्‌ ( शरणागतमर ) माम्र ( अज्ुनन ) शाघि ! 
(शिक्षय !) ॥७॥ 

पदार्थे:- इन अपने बन्धुओंको मारकर कैंस जीवेंगे ? ऐसी 
( कापशयदोषोपहतस्वभावः ) कृषणतासे हत द्वोगया है स्वभाव 
जिसका, थर्थात्‌ नष्ट हागयी है प्रकृति जिसकी तथा (बर्मसम्भूढचैता:) 
धर्मके विषयमे मूह हेरहा हे चित्त जिसका, ऐसा जो मैं अजुन सो (त्वाम) 
तुमसे ( प्ृच्छामि ) पूछता हूं, कि ( में ) मेरा ( श्रेयः ) कल्याण 
भिन्ता मांगकर खानेमे अथवा युद्ध करनेमे € स्थात्‌ ) है ? सो हे भग- 
बन्‌ ! तुम ( निश्चितप्तू ) निश्चय करके ( ब्रहि! ) कहे! | क्‍योंकि 
( अहस ) में (ते) तुम्हारा (शिष्य: ) शिष्य है । इसलिये (त्वाप्ठ) 
तुम्हारी (प्रपक्मम ) शरण आये हुए (मास )मुक अजुनको (शाधि/) 
यथोथित शिक्षा दो | ॥ ७ ॥ 

भावाथः- जब अजुनने युद्ध न करनेकी दृढ इच्छा प्रकट 
करते हुए जब श्रीकृष्ण भगवानका मुख कुछ अप्रसन्‍न सा देखा तब 
भय खाकर कहा, कि है भगवन ((कारपशयदोषोपहतस्वभावः) 
मैं जो इस समय कृपण& अर्थात दीन होरहा हूँ, दीनताने मेर वीर 
खमाव को हत कर डाला है । क्योंकि बन्घुओंके स्नेहके कारण, में 
जे।| स्वमावत: वीर कहा जाता था सो अपनी स्वाभाविक वीरतासे शून्य 


#कृुपणः कल्पते स्वल्पध्नपि दातुम । छृपू + बाइलकात क्युत्‌ अतरव ने लत्वम्‌ | 
भदाता, मन्द, दीनः, चुद्र । योउल्पां स्वल्पामपि स्वकज्ञािति न च्मते से छुपण | 


२२० श्रीमद्भगवद्गीता [ च्रध्या ०२] 





हेकर कृपणताके दोष परिपूर्ण होरहा हूं । क्योंकि संसारमें भी 
यह वार्ता प्रसिड है, कि जे धनवान होकर एक कोडी भी व्यय नहीं ' 
करता वह कृपण हे । तात्पये यह है, कि में अजुन, जे अपनी 
वीरताका भण्डार खोले हुए, शत्रओंकी युद्ध दान देकर प्रसन्‍न कर- 
नेमें अलन्त उदार था वह आज उस वीरताके भडास्स इन घार्च 
राप्ट्र अर्थात्‌ धृतराप्ट्के पुत्नोंकी सहायता करनेवाले वीरोंको एक 
रंचकमात्र युद्ध दान देनेमें मी सकोच कर रहा हूँ | इसकारण में तो 
उच्चस्वरसे मुक्तकपठ होकर अपनेको “कार्पण्यदोबोपहतस्वभाव ” 
ही कहेगा | 

प्रिय पाठकी | इस “ कापेश्यदोषोपहतस्व्ाव ” पदका 
दूसरा अथे भी है जो अज्जुनके आन्तरिक अथसे प्रयोजन रखता है, 
वह यह है, कि-“यो वा एतदक्ञस्मविदिला गार््यस्मास्लोकातप्रेति 
स कृपणुः” (श्रतिः ) अथ-याज्ञवल्क्य कहते हें, कि हे गार्गी ! जा 
प्राणी इस अक्षर आत्माको न जानकर अर्थात विना आत्मज्ञान 
प्राप्त किये इस लोकसे परलोकको जाता है .वह ऋृपण है । 
इस श्रतिके अनुसार इस समय आत्मच्ानसे रहित हेानेके कारण 


भी अज्जुन अपनेको कृपण कह रहा है। उसका आन्‍्तरिक अभिप्राय 
यह है, कि भगवानके मुखारविन्दस कुछ च्ञानकी वार्चा श्रवण करे, 
जिससे आत्मज्ञानका तत्त लाभ हो । 

शक।- अजुनकी 'बृत्ति तो इस समय ज्ञानकी ओर न थी फिर 
वह आत्मज्ञान आप्तिके तालस्येसे अपनेको “कार्पण्यदोषोपहत- 
स्वभाव" क्‍या कहेगा ! ह 


होन ॥ज। श्रीमद्भगवद़ीता २२६ 


समाधान-- जिस श्रकार सम्पूर्ण ज्ञानसे सम्पन्न होनेपर भी 
ओरघुकुलभूषण श्रीरामंचन्द्रजीने केवल संसारके कल्याण निमित्त 
एक प्रकारकोी उदासीनता स्वीकार कर श्रीत्रशिष्ठ मुनिके छारा ज्ञान- 
'तत््वोंका उपदेश करवा योगवाशिष्ठ नामक ग्रन्थ प्रकट करवाया 
है, उसी प्रकार क्‍या आश्चय्य है, कि अर्जुन भी जो नर-नारायणके 
अवतारमें कहाजाता है, सर्व प्रकारके ज्ञानसे सम्पन्न होनेपर भी केवल 
संसारके कल्याण निमित्त श्रीसच्िदानन्द कृष्णचन्द्रक मुखारविन्द 
से उपनिषदोंका सार, जो यह गीता-शासत्र है, तिसे इस भूमिपर प्रकट 
करानेके तालय्यैसे अपने ऊपर कृपणता अर्थात आत्ज्ञानकी 
शुन्यता खवीकार कर लिया हो । क्योंकि वह अपने मनमें यह विश्वास 
कर रहा है, कि कदाचित्‌ मैं इस युदमें मारा गया तो यह गीता 
रूप रत्न भगवानके मुखारविन्दमें गुप्त ही रह जावेगा। इसी अभि 
प्रायते फिर आगे कहता है, कि [ पच्छामि त्वां धम्मेसम्मू- 
ढचेता; ] हे भगवन ! में जो धम्मसम्मूढचेता: होरहा हूं अर्थात 
धमके जाननेमें भी महामृढ हारहा हूं सो धबराकर व्याकुल हो 
तुम्हारी शरण आया हूं ओर मैं तुमसे पूछता हूं, कि [ यच्छेयः 
स्पाम्निश्चितं बृहि तन्मे ] भीख मांगने और युद्ध करने इन 
दोनोंमे जो मेरे लिये अ्रय हे सो मुझसे कहो ! बह मेरा श्रेय 
ऐसा मत कहो जो एकबारगी साधारण श्रेय हा, बरु श्रति, स्मृति 
इतिहास और पुराणोंके छारा जो निश्चित श्रेय मेरा परम कल्या- 
ख-कारक हो सो कृपा कर कहो ! श्रर्थात्‌ ऐकान्तिक+ ओर 
+ साधनानन्तरमवश्यं मावित्वमैकान्तिकत्वम्‌ । शर्थ- पुरुषार्थ साधन करनेसे जो 
फल श्रवश्व लाभ हो उसे ऐकान्तिक-अ्रेय फेटेते है। 








१२२ ओऔमखाबदौता [धध्या ० ९] 


आत्यंतिक« दोनों जिसमें हों सो अेय ममसे कहे! अज्जुनके कहनेका 
तालये यह है, कि जो तत्त्व तुम्हारी समकसे निश्चित हे, जिससे 
मेरा सब प्रकार सदांके लिये कल्याण हो, सो कहे ! अर्थात्‌ मुझको 
परम पुरुषाथे बतलाओ ! जिससे मेरे दुःखोंकी अत्यन्त निवृत्ति. 
होजावे । 
यूदि तुम ऐसा कहा, कि तू मेरा शिष्य नहीं है, सखा हे; 
इसलिये मैं तुझे उपदेश नहीं करूंगा, सो ऐसा नहीं.। मेरा तो 
आपमें स्वेभाव-निरोध है ( लमेव साता' च पिता लसेव 
खेत बन्धुश्व सखा लमेव । लसेव सेव्यश्च गुरुस्त्वमेव 
लम्षेव सर्व सम देव देव !) अर्थात्‌ माता, पिता, बन्धु,सखा, स्वामी 
ओर गुरू सब तुमही हो । में तुमही को सब कुछ जानता हूँ । 
[ शिष्पस्ते हे शाधि मां त्वां प्रपन्नम्‌] में आपका शिष्य हूं, 
इस समय अपना चेला समझकर शिक्षा दो, कि कैस करूं १ क्योंकि 
जैप अपकार व्याप जानेसे किसी ओरे कुछ सकता नहीं इसी 
प्रकार इस समय मुझे कुछ नहीं सूकता। सो तुमहीको में अपना स्वेस्व 
जानक अपने कस्याशु की बात पूछता हू। इसलिये सुक अपने शरण 
आये हुएको उचित शिक्षा दो | में तुम्हारा सच्चा शिष्य हूं। सो सब 
विचार कर जैसे-जैसे कहो वैसेही करूँ ॥ ७ ॥ | 


इतना कहनेपर फ़िर अजुनके चित्तमें यह विचार आया, कि 
भगवान तो मुझे पहले ही कहचुके है कि ५ नुद्रेहदयदौबेल्य 


» जातस्यात्रिनाशिखमार्त्या-तकत्वम्‌ । भर--जो श्रेय उत्पन्न होकर फिर कभी नाश ने. 
होने उसे भात्यन्तिक कहते हैं - ह 





छो« ॥८॥ श्रीमद्*गपद्ीतां २२३६ 





त्यक्तोतिष्ठ परन्तप | ” अपने हृदयकी क्ुुद्र दुबलताकी त्याग उठ 
खडा हो [ युंड करें | फिर मेरा श्रेय पूछना मेरी असम्यता, हठ और 
ढिठाई प्रकट करता है ।सो मैं मगवानको अपनी इस असम्यताका 
कारण सुना दू तो उत्तम हो ।-ऐसा विचार मयमीत हो भगवानसे 
कहता है-- 
मू०--न हि पृपश्यामि ममापनुव्या- 
वच्छोकमुच्छोषशमिन्दरिय| णास । 
अवाप्य भूमावसपत्नस्द्ध 
राज्य सुराणामपि चाधिपत्यम्‌ ॥ ८ गे 
पंदच्छेद: -भूमो (पृथिव्याम) असपत्लम्‌ (न विद्यते सपत्न; 
शत्रयरिमस्तत निप्कणटकम्‌ ) ऋद्धम्‌ ( समृड्म सस्यादिसम्पन्नस ) 
राज्यम ( आधिपयम्‌ ) च (तथा) सुशणाम्‌ ( देवानाम ) आधि- 
पत्यम ( ऐनद्रं पदस । हिरण्यगर्मप्य्येन्तमैश्वस्थैम ) अपि, अवाप्य 
( प्राप्प) यत्‌ ( उद्योग:) मम, इन्दियाणास्‌ ( वाह्याग्यन्तरकरणा- 
नाम ) उच्छोषणम्‌ ( उत्करषेंण शुष्ककरणम्‌ । सबेदासन्तापकर्म्‌ ) 
शोकम ( इश्टवियोगानुचिन्तंनस्‌ । चित्तविकलतास । बन्ध्वादिवि- 
थोगजनितां मनः पीडाम्‌ ) अपनुद्यात ( अपनयेत । दूरीकुय्यात्‌ ) 
तत, न, हि ( नेव ) प्रपेश्यामि ( अवलोकयामि ) ॥ ८॥ 
घंद्षथ:-अहिन कहता है, कि हे मगवन !(भूमो ) सम्पूण भूम- 
शडलमें ( असपल्नम ) शत्र रहित ( ऋद्धम ) घनथान्य इलादिसे 
परिपुर्ण ( राज्यम्र ) राज्य (च ) तथा ( सुराणां ) देवताओंका 


२२४ औमद्भगर्षद्ीा [ अंध्यां० * | 





(आधिपत्यम )आविपल अर्थात्‌ इन्द्रकी पदवी (अपि) भी (अ॑वाष्य) 
प्राप्त कके (यत) जो उपाय (मम) मेरी (इन्द्रियाणाम्‌ ) इन्द्रियोकि 
( उच्छोषणम्‌ ) शोषण करनेवाले (शोकम्‌) शेकको [अपनुद्यात] 
मिटादेवे (तव्‌ ) सो उयाय में इस समय ( न हि प्रपश्यामि ) नहीं 
देखता हू ॥ ८ ॥ 
भावाथ: - श्रीआनन्दकन्द अजचन्दने जो श्रज्ञुनको 
घहलेही यह थाज्ञा देदी, कि हे परंतप ! तू अपने हृदयकी दुर्बलता 
छोड उठ खडा हो | और युद्ध कर ! अर्जुन तिस आब्चका तिरेस्कार 
करता हुआ अज्ञानता वश हठ कर रहा है | इसलिये अपने हठ पर 
लब्जित हो तिसका कारण कहता हुआ बोलता है, कि [ न हि प्रप- 
श्यामि ममापनुग्ाद्यच्छोकमुच्छोषणमिन्दियाणाम ] हे 
भगवन ! में अपनी इन्द्रियोंक शोषण करनेवाले शोकको दूरकरनेका 
कुछ भी उपाय नहीं देखता हूँं। तुमतो स्रय जानते हो ! कि “नास्तिशो- 
कंपमो रिपु" शोकपे बढ़कर प्राणीका नाश करनेत्राला अन्य कोई शत्र 
नहीं है। सो शोक भी कैसा है! जिसने नेत्रोंकी अघ, करणोको चंधिर 
जिहवाको शुष्क, हृदयकों कम्पायमान और अन्त:करणको चंचल कर- 
दिया है तथा अन्यान्य अंगोके बलको सी शेषण करलिया है। हे 
नाथ | केवल यह शोक है, जे। मुझे तुम्हारे समीप असम्योंके समान 
निलज्ज और अपरावी बना रहा है और तुम्हारी आाश्को नहीं छुनने 
देता । यदि तुम यह कहो, कि तू बुडिमान है और विचारशील 
है । इसलिये तू अपने शोकके निवारणका उपाय आपही करले ! 
मुझसे क्यों पूछता है ? तो हे नाथ ! मेरी तो बुद्धि मोरे शोकके ऐसी 


को० ॥८॥ भीमद्रनपद्वीतां १११४ 





नष्ट होरही है, कि इस कठार और अनिवार्य शोकसे छूटनेका कोई 
उपाय मुझको खय नहीं दीखता । क्‍या करूं ? यदि तुम यह कहो, कि 
४ जेष्यसि चेत्तदा राज्यप्राप्त्या इतरथा च स्वमेप्राप्त्या” जो तू 
जीत जावेगा तो गज्यसुखके प्राप्त होनेसे ओर मारा जावेगा तो स्वगकी 
प्राप्तित तेश शोक दूर हो जावेगा । तो हे भगवन | [ अवाप्य 
भूमावसपत्नर्द्ध॑ राज्य सुराणामपि चाधिपत्त्यम ] मै तो 
दोनमिं एककी भी कांच्षा कहीं रखता । इस संसारमें यदि सब्वप्रकारके 
धन-धघान्यते सम्पन्न शबदुरहित अर्थात चक्रवर्तीका राज्य मुझे प्राप्त हो 
अथवा परलोकर्मं स्वरगंसे लेकर दह्म-लेक तकका ऐश्वय्य मुझे प्राप्त 
होजावे, तो भी इनसे मेरा यह शोपक शोक कदापि निवारण नहीं 
होसकता । जेस जले हुए बीजको एथ्बीमें बोनेसे अंकुर नहीं निकलता 
ऐसेही मेरा हृदय, जे शोकसे जल गया है, लौकिक या पारलौकिक 
सुखोंकोी पानेसे प्रफुल्लित नहीं होसकता । 

अब यहां गत्यक्त देखा जाता है, कि अजुन परम तत्त्वके सुनने 
की अभिलापासे पूछ रहा है, कि है भगवन्‌ ! इस युडसे इतर मेरे 
शोकके नाश करनेका कुछ उपाय हो तो बताओ ! इसी कारण अपनेको इस 
परम तत्वका अधिकारी सिद्ध करनेके लिये विषादके व्याजस इस लोक 
से लेकर अह्मलोक पय्यन्तके ऐश्वय्येका त्याग दिखलाता है । इससे सिद्ध 
होता है, कि अजुेनको भगवानसे परम तत्त्व सुननेकी अमिलापा है । 
इस श्रतिसे यह भी सिद्ध होता है, कि शोकसागरसे पार करनेवाला सांसा* 
रिक सुखोंसि इतर कोई दूसरा सुख भी है, जो अजुन भगवानसे सुनना 
चाहता है | यहां अज्जुनने अपनेको थ्ात्मशञानका अधिकारी अवगत 

५8 


२२६ “ अ्रीमद्भंगरक्नौना [अध्या० २ ] 
5 कक पा नल पर कक नकल नस 


करानेके लिये आत्मज्ञानियोंके दो अंग प्रकट किये | प्रथम-“मिक्ता" 
चर्या” (मीखमांगना )भौर छ्वितीय-“ इहासुत्राथेफलभोगविराग” 
( इसलोकसे बूहालोक तकके ऐश्वस्यीके भोगसे विराग )॥ ८॥ 
इतना सुन घृतराष्ट्र जो राज्यको प्राप्त करनेकी बडी शीघरता कररहे थे 
और लोभ जिनको सिरसे पांव तक सता रहा था भू बोल उठे, कि 
शरे भाई संजय ! शीघ्रतासे कहो ! कि अजुनके इतने कहनेके पश्चात्‌ 
फिर क्‍या हुआ ! घृतराष्ट्रके इस प्रश्न पर संजय कहने लगा । 
संजय उवाच 

मृ०--एवमुक्त्वा दृ्षीकश गुडाकेशः परन्तपः । 

न योत्स्य इति गोविन्दसुकत्वा तृष्णी बसूव ह ॥६॥ 

पदच्छेद:-परंतपः (शत्रतापनो:ञुनः ) गुडाकेशः (जिताल- 
स्प: ) हषीकेशस्‌ ९ सर्वेन्द्रियाणां नियन्तारं भगवन्तमू ) घुवस्‌ 
( प्रागुक्तप्रकोरेण ) उक्त्वा ( वाग्व्यापरेण प्रकाश्य ) [अहम || 
न (नैव ) योस्स्ये (संप्रहरिष्ये । युद्ध करिष्यामि ) इति, गोविन्दम्‌ 
( गां वेदलक्षणां वाणी विन्दतीति व्युत्पत्या सर्ववेदोपादानत्वेन सर्वक्ष 
वासुदेवम्‌ ) उकत्वा ( कथयित्वा ) तृष्णीम्‌ ( मूकः । वाग्व्यापार- 
विनिर्मुक्त: ) बन्नव, ह ( किल ) ॥ ६ ॥ 

पदार्थ :--- संजयउवाच ] संजयने घृतराष्ट्रसे यों कहा, कि 
(परन्तपः) शत्रओंके नाश करनेवाला तथा ( गुडाकेशः ) निद्राको 
जीतनेवाला अज्जुन (हषीकेशम) हृषीकेशके प्रति (एवम्‌ ) पूर्वेक्ति- 
प्रकार ( उक्त्वा ) कहकर ( न योत्ये ) में युद्ध नहीं करूंगा । 


खो० शधा अऔमड्भरगवड़ीना श्र्७ 





( इति ) इतना ( गोविन्द ) मोविन्दके प्रति ( उक्त्वा ) बोलकर 
( तृष्णीम् ) एकदम गूंगेके समान चुप ( बभूव ) होगया ॥ ६ ॥ 


भावाथः-.शतराप्ट्रको राज्य प्राप्तिकी बडी लालसा देख लोममें 
डुबाहुआ! जान [संजय उवाच | सम्जय बोला, कि [एवमुक्त्वा हैँषी 
केश गुडाकेश: परन्तप:] निद्राको जीतनेवाला तथा शत्रथोंकी नाश 
करेनेवाला अज़न हपीकेश” अर्थात्‌ सर्व इन्द्रियोंके ईश श्रीक्रानन्दकन्द्‌ 
कृप्णचन्द्रसे उपयुक्त वचनोंको बोलकर विकलतापूर्वक अपने मनकी: 
वत्तेमान दशा प्रकट करने लगा है | 
यहां हंषीकेश शब्दके अनेक अथ जो टिप्पणीमें दिये गये हैं उन - 
में एक अथ यह भी है, कि जिसके घृघुरवाले केशोंको देखकर संपूर्ण 
संसार ह॒र्षित हो प्रीति करता है, तिस हषीकेश श्रीकृष्णचन्द्रके प्रति 
कहने लगा, कि [न योत्स्ये ] मैं युद्ध नहीं करूंगा । इति* गोवि* 
चर्तन्‍्ते से परमात्मा सब इन्द्रिया जिसके बशमें रहती है सो परमात्मा ( शेकराचार्य्यः ) 
सर्वेन्दियपवत्तकत्वादीशत्वम्‌ । सब इन्द्रियोका प्रवर्तेक होनेसे इंशत्व है भिप्में ( वाचस्पतिः) 


सर्वेल्ियप्रव्तकत्वेनानतस्वीमिनम्‌ । सर्वदन्द्ियोंके मवतेक होनेसे जो अन्तगामी कहाजाता 
है तिसको ( मधुसूदन ) छुष्टा जगतप्रीतिकराः केशा भस््य छषीकेश: “ प्रवोद्रादिः ! 


( पौराणिका' ) 

# गोविन्दः-यां वेदमर्थों वार्णी, मु, पे, स्वग वा विन्दृति पालयतीति गोवि, 
न्दः । गोमिंवेदान्तवाक्ये विद्यते इतिवा | ( वाचसति 

गधां शास्रमयीनां वाणीनां विन्दः पति' ( इतिमेदिनी ) 

गावः मन* प्रधानानि इन्द्रियाणि तेपां विन्दः | प्रवर्तयिता चेतयिता अन्तर्यीमी 


आत्मत्यर्थ: ( शब्दकल्पट्रम ) 


हक श्रीमद्रगवद़ीवा [ भध्या ०२] 


ह 





न्दमुकत्वा तूष्णी बभूव हू ] यह वचन गोविन्द्स कहकर चुप 
ही हागया । यहां गोविन्द शब्द प्रयोग करेनेसे अजुनके सनका भाव 
यह है, कि वेदमयी वाणियोंके जाननेवाले, मत्स्यावतार लेकर भूमिकी 
रक्षा करनेवाले, ब्जमें गठओंके पालनेवाले, वेकुगठनाथ होकर स्वर्गकी 
रेक्ता करनेवाले, तत्त्वमसि, अह ब्ह्मास्मि, इत्यादि वेदान्त वाक्योकेदारा ' 
प्राप्त होने वाले, तथा मन प्रधान जो इन्द्रियां हैं उनको अपने-अपने 
कायम पत्रत्त करनेवाले ओर उन्‍हें चेतन्‍्य करनेवाले हो। इसलिये 
मेरे मनकी सब बातें जानते ही हो तथापि में तुमले ढिठाई करे यह 
कहता हू कि मैं इन मीप्म, द्रोण ओर कृपाचाय्ये इत्यादि महानुभावोंके 
साथ युद्ध नहीं करूंगा । बस ! इतना कहकर चुपही होगया । 

जैसे सपके डेसे हुएका वाक्य रुक जाता है ऐसे मोह रूप सपसे 
डेसाहुआ अजुन चुप होगया अथवा जेस गूंगा मनही-मन दुःखको 
सहन करता है, कुछ बोलता नहीं, ऐसे अजुन मनही-मन क्लेश सहता 
हुआ चुप होगया। 

पाठकों ! इस विषके डसे हुएके लिय श्रीहृषीकेश, गोविन्दके 
सधुर वचन अर्थात्‌ इस गीता-शाख्रका उपदेश गाडुरसी संत्रके समान 
है, जो उप्तके मोहरूप विपको खींच लेबेगा । जैसे सूय्थेक पूचणड 
तापसे जरज़रीमृत वनरपतियोंके फल फूलोंको श्यामघन अपने जल 
वषणमे पसन्‍न कर प्कुछित कर डालता है ऐसेही दुःखसे जलेहुए अजु- 
नक्रो श्याससुन्द्र अपने उपदेशरूप शीतल जलकी वर्षासे पुफुल्लित 
करे।। इस श्लोकम (ह)% शब्द निश्चयवाचक वा वाक्यालंकार है। 





»४ यहां टीकाकार मधुयदनने ब्य (ह) शब्दका अभिप्राय यह दिखा हैं, कि 


हो ॥१०॥ श्रीमड्गवद्गौता २१६ 





सेजयने जो यहां हषीकेश ओरे गोविन्द शब्दका प्रयोग किया 
इसका मुख्य तालय्य यह है, कि उसने धघृतराप्ट्को यह दर्शाया, कि 
श्रीगोविन्द जो सब वेद वेदान्त शास्त्रोंके ज्ञाता हैं वे गीता-शास्रका 
उपदेश करके अजुनको परम तत्त्वका बोध कराकर उसके हृदयके अन्ध- 
कारको हरंगे, युद्ध: करावेंगे और इसी युद करानेके मिससे कम, उपा-' 
सना और ज्ञानका तक्त उपदेश करेंगे ॥ ६ ॥ 
एवम्‌ प्रकार अ्जनके चुप होजाने पर सगवानने क्‍या कहा ? सो 
संजय धुतराष्ट्रसे कहता है। 
मृ०--तसुवाच हषीकेश: प्रहसन्निव भारत ! | 
सेनयोरुमयोम॑ध्ये विषीदम्तमिदं वचः ॥ १० ॥ 


पदच्छेद:-हे भारत ! (भरतशोसन्न धृतराष्ट्र! ) हृषीकेशः 
(इन्द्रियाणामीश: श्रीवासुदेव:) उभयो: (हृयो:) सेनयो: (वाहिस्यो:) 
मध्ये ( मच्यस्थाने ) विषीदन्तस्‌ ( विषादम्‌ कुवेन्तम्‌ | शोकमोहा- 
भ्यामतिदुःखितम्‌ ) तस्॒ (थजुनम्‌ ) प्रहसन (स्मयसानः । प्रसन्‍नमुखः। 
मदाज्ञावशवर्ततिनि त्वय्यहं पूसन्‍नोउस्मीति प्रसन्‍नमुखेन प्कटयन्‌ ) इच 
( सहश ) इदम्‌ ( वक्ष्यमाणम्‌ ) वच; ( परमगंभीराथपृकाशक 
वचनम्‌ ) उवाच ( उक्तवान्‌ ) ॥ १० ॥ 
पदार्थ:- संजय कहताहै, कि है ( भरत ! ) भरतवंशमें 
उत्पन्न राजा ध॒तराप्टू ((उभयोः ) दोनों ( सेनयोः ) सेनाके (मध्ये) 
अजन जो परतेप और गुडाकेश कहलाता है भर्थाव शनजित्‌ ओर निरालस्य कहलाता है 
आई इस समयके ज्ञकिक भालस्पकों गोविन्द शीत हरलेवेंगे । 





२३० श्रीमद्भगव्गीतां [अध्या०२] 





मध्यमें ( विषीदन्तस्‌ ) विषाद करते हुए (तम) उस अजुनके पति 
(हृषीकेश:) इन्द्रियोंके प्रवत्तक भगवान श्रीकृप्णचन्द्र (प्रहसन्‌ इच) 
मुसकरातेहुए (इदं) यह (वचः) वचन बोले ॥ १० ॥ 


भावार्थ:- घृतराष्टको अधिक लोभ न सतावे इस तास्पय्थेसे 
संजय “भारेत !” ऐसा शब्द प्रयोग करके कहता है, कि[तमुवाच 
हषीकेश: प्रहसन्निव भारत ! ] है भरत वंशर्में उत्पन्न राजा 
धृतराष्ट | तुम ऐसा मत समभो, कि भगवान श्रीकृष्णचन्धने अजुन 
को विषाद करते हुए देखकर उसकी उपेक्षा, करदी । ऐसा नहीं, वरु 
आनन्दपृवक बडी रुचिके साथ मुसकराते हुए अपनी माहेश्वरी* 
मायासे दोनों ओरके वीरोंको मोहित करते हुए तथा अज्जञुनको 
सन्तोष देते हुए भगवान्‌ हर्षकिशने [ सेनयोरुभयोमध्ये विषी- 
दन्तमिदं वच: ] दोनों सेनाओंके मध्यस्थानमें जहां अज्जुनकी 
प्राथनापर भगवान्‌ने रथ खडा कररखा हे, तहां विषाद करते हुए अज्जुन 
के प्रति यों बोले । अर्थात्‌ जैसे सृय्थके प्रचणडतापसे पृथ्वी तप्त हो- 
कर जरजरीभूत होजाती है, सब ठोरके बृत्तोंके पते, मजरी, फूल, 
फल इत्यादि शुष्क होकर भस्म होजाते हैं, ऐसे अजुनके रोम, चर्म, 





» अपनी माहेश्वरी मायाकी प्रेरणा कर उननी देर तक जब तक कि इस गीता-शाखके 
अठारहवे अध्यायकी समाप्ति होनावे दोनों दलोंके वीरोंको अपने प्रहसनसे मोहित कर 
दिया है। किसी वीरको यह सुधि हीं है, कि मै कौन हं? कहांसे आया हूं £ क्याकरने 
आयाहूं? क्या कररहा हूं? युद्धमूमिम हूँ अथवा कहीं और हूं सामने कौन खड़े है हाथोंमें शस्त्र 
है वा रीता हाथ हूं कुछभी सुधि न रही । तहां तिम्त मध्य रणभूमिमं भगवानने भरशुनके 
प्रति यो कही । 


छो० ॥१०॥ ओऔमंगव्ढीतो ३२६९ 
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रुषिर इत्यादि सातों घातुओंको तथा चचचु, श्रेत्र, वाक्य इत्यादि दर्शों 
इन्द्रियोंकी थुदरूप श्रीप्म ऋतुसे जलभुनकर भस्म होती हुई देख 
हषीकेश भगवान्‌, जिनका शरीर श्यामधनके समान सुशोभित होरहा 
है ( प्रहसन्निव ) मुसंकरातेहुए मानो दामिनीके सहश प्रकाश 
करतेहुए बादलोंके गंजेके समान गंभीर वाणीसे भरजनके ऊपर तल- 
ज्ञानरुप जलकी वर्षो करने लगे | अथवा जैंस चतुर वैद्य किसी रोगी 
के लिये बडे विचारके साथ ओषधिका प्रयोग करता हे ऐसे भव- 
रोगनाशक वैद्य भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र तलवज्ञानरूप संजीवनी जडी 
का चूंण लेकर अजुनका रोग नाश करनेके लिये तत्पर होगये। यहां 
+प्रहसन्निव शब्दका भिन्न-भिन्न टीकाकारोंने भिन्न-भिन्न अथ किया हे। 
आनन्दगिरिने अपने व्याख्यानमें 'उपहास करते हुए” अ्रथ किया है।टीका- 
कार मधुसूदनने ऐसा अथे किया है, कि च्षॉत्रिय होकर युडसे भागना 
जो निन्दित काय्य अजुनने स्वीकोर किया हे इसलिये उसको लज्जाके 
सागरमें डुबानेके तात्पय्थसे मगवानने उपहास किया। पर यहां विचारने 
योग्य है, कि श्यामसुन्दरको पहले ही अजन कहचुका है, कि आप मेरे 
साता, पिता, गुरु, अर्थात्‌ सर्चस्र हें। इसलिये में आपकी शरण भाया 
हूं । इस समय मुझको शिष्य जानकर उपदेश कीजिये | ऐसी दशा 
में शिष्यका उपहास करना भ्रथवा उसके अनुचित आचरणों पर 
अथवा मृढतापर उपहासके तात्य्यैसे हँसना वा मुसकराना गुरुका 
+ प्रहसनिनिव- १. उपहास कुवेन्निव-- “आानन्दुगिरि/? 
२, अठुचिताचरणप्रकाशनेन लज्जाम्बुधी मज्जयन्निव । 


३, मृद्ोप्ययममहबद्वदृतीति पहसन्निव । “मधुसदन । नीलकणठः।” 2 
४. मृदाज्ञावशवत्तिनि त्वय्यहं प्रसन्‍नोउक्मीति प्रकटयन्निव “भाष्योत्कपंदीपिका” 


२३२ औमद्भगवट़ीता [ भ्रध्या० ९) 
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धम्म नहीं हे । इसलिये इन टीकाकारोंका ऐसा अर्थ करना _ एक- 
देशीय है। हां ! माष्योत्कषदीपिका वालेने जो यह अथ किया है, कि 
“सदाज्ञावशवत्तिनि ख्यहं प्रसन्नोप्स्मीति प्रकटयन्निव ” अर्थात 
मेरी आाज्ञाके वशमें चलनेवाला जो तू अर्जुन हे सो तुकक पर मैं असन्न 
हूं । इस भावको प्रकट करनेंके लिये मन्द-मन्द*मुसकरानसे हृदय 
की प्रसन्‍नता प्रकड करते हुए श्रीगोविन्दने यों उपदेश करना आरंभ 

किया ॥ १० ७ 
श्रीभमगवानुवाच 
मू०-अशोच्यानन्वशोचस्त्व प्रज्ञावादांश्व॒ भाषसे । 
गतासूनगतासूंथ्व नानुशीचन्ति पिता: ॥११॥ 
पदच्छेद:---त्वम्‌ ( शोकमोहग्रस्ताईञुन | ) अशोच्यान्‌ 
( शोकानहोन्‌ । शोचितुमयोग्यात ) अन्वशोच:* ( पुनः पुनः 
शोचसि ) च (तथा ) “अज्ञावादान्‌ ( देहादन्यात्मान जानतां वच॑- 

+ जहाँ-जहां जब जब भगवादेने किसी अवतारमें मुसकरा दिया है तहां-तहां भ्रपनी 
भायाक्रा आवरण डाल जीवोंकी मोहित कर दिया है । यह सव्‌ पुराण और इतिहासोमे 
प्रसिद्ध है । इस कारण भगवानका परहसन करना मानो अपनी मायासे गीता-शासक्े 
समाप्त प्येन्त युद्धका रोक रखना है । 

» आषेत्वात्‌ वत्तेमानेडपि लड़ लकारस्य प्रयोगः ' छान्दसेन तिह व्यत्यये नाइुशोच- 
सीति बत्तेमानत्वम्‌ व्यास्येयम । ; 
अज्ु -पुनरथ इति मुग्धबोघटीकायाम्‌ दुर्गादासः। 

- नरके नियते वास । पंतन्ति पितरोहोषामित्यादीनू वादान्‌ प्रज्ञावादानू । 
भज्ञावादान्‌ ( प्रज्ञा+अंवादाद ) परिहताा पक्‍्तुमयीग्यान्‌ शब्दान्‌ (तार्किकव्यास्यानम्‌ ) 

( प्रज्ञा+आवादानू ) प्नैः सम्यक्प्रका रेण वक्‍तुं चोग्यान्‌ 
६ पज्ञा+ वाद्धान्‌ ) भज्ञया वांदाः तानू एतेववादान्‌ । 


छो« ॥१९१॥ श्रीमद्भगव देवा २१३ 


नानि । पणिडतानां वक्त योग्यानः शब्दान । अशैवक्तमयोग्यान शब्दान ) 
भावसे (वदसि) पशिडताः ( विवेकिन: । विचारजन्यात्मतलज्ञानवन्त: ) 
गतासून्‌ (गता असव; प्राणा येषां तान्‌ गतप्राणान) च (तथा) अगतासूच 
(जीवत:) न ( नहि ) अनुशोचन्ति ( शोक कुवन्ति ) ॥ ११ ॥ 
पदाथेः--(क्षीभगवानुवाच ) श्रीकृष्ण भगवान्‌ अज्जुनके प्रति 
बोले, कि ( त्वम्‌ !) हे अजुन ! तू ( अशोच्यान्‌ ) जो लोग शोच- 
ने योग्य नहीं हें उनको ( अन्वशोचः ) वार-वार शोचता है और 
( प्रज्ञावादान ) बुडिमान्‌, ज्ञानी जिस बातको नहीं बोलते ऐसी बातों 
को ( भाषले ) बोलता है ? अथवा यों अथ कर लीजिये, कि बिना 
शोचका शोच भी करता है ( च ) और फिर ( प्रज्ञ॒+आवादान्‌ ) 
बुद्धिमानों और ज्ञानियोंकी ऐसी बातें मी कररहा है तथा प्रज्ञा+वादान्‌ 
बुद्धि भरी बातोंको भी बोल रहा है सो तू इनका शोच मत कर | क्योंकि 
( गतासून्‌ ) जिन लोगोंके प्राणगत होगये हैं तथा जे लेग ( अ- 
गतासून ) प्राण रहित नहीं हुए हैं, जीवित हैं, उन दोनों प्रकार 
के प्राणियोंके लिये ८ परिडता; ) पणिडत लोग ( न अनुशोचन्ति ) 
बारवार शोच नहीं करते हैं ॥ ११ ॥ 
भावाथ:- अजुनको इस प्रकार शोक मोहसे ग्रस्त देखकर 
श्रीमगवान्‌ कृष्णुचन्द्र अजुनके प्रति बडे पेय्से मुसकराते हुए बोले, 
कि हे अजुन ! [अशोच्यानन्वशोचस्लं प्रज्ञावादांश्वमापसे ] 
तू नहीं शोच करने योग्य जीबोंका शोच करता है। फिर चानियोके समान 
बातेमी करता है। मुझको तेरी बात छुनकर आश्चर्य्य होता है। क्योंकि 
्लै ] 





श्श्षट श्रीमकणपढ़ीता लिध्या« १३] 





तू कभी तो महा अच्चानियोंके समान बातें करता है और कभीबंडे बडे 
ज्ञानियोंके सदश धर्म्माधस्मका विचार मी करने लगजाता है। देख ! तू जे। 
वार-वार कहता है, कि “स्वजन्‌हि कर्थ हत्ता सुखिनः स्यास” (अ० ९ 
'छो० ३६) भर्थात अपने सम्बन्धियोंको माएकर मैं कैसे सुखी होऊंगा तथा 
“ यानेव हवा न जिजीविषाम: ” जिनको मारकर मैं जीवित नहीं 
रहूंगा। तरे वचनोंसे प्रत्यक्ष जाना जाता है, कि अत्यंत साधारण जीवॉकि 
समान तथा अज्ञानी पशु पक्तियोंके समान मरे हुओंका तू शोच करताहै। 
यह तो एक *साधारण मोह है। जो सब जीबोंको दुखी करदेता है |पशु 
पत्ती इत्यादि भी अपने बच्चोके मरजानेसे बहुत ही दुखी होते हैं। अन्न 
पानी छोड देते हैं | तथा चहुत सी ख्त्रियां छाती पीट-पीट कर प्राण 
देनेको ततर होजाती हैं । क्योंकि वे अत्यन्त भज्ञानी होती हैं । सो 
है अजुन ! इस समय तू ठीक इनही अज्ञानी स्ियोंके समान मोह 
अस्त होकर अनुचित बातें करहा है । यह तेरा सामान्य जीवोंके 
समान साधारण सोह है । फिर चुद जे ज्षत्रियोंका परम धर्स है उसमें 
हिंसाका दोष दिखलाकर जो तू युद्ध नहीं करना चाहता है यह तेरा 
असाधारण मोह है । करुणा और दयासे लिप्त होनेके कारण यह 
मोह तुझहीमें उत्तन्‍्न हुआ है। विचार तो सही ! कि इतने बड़े-बड़े 

वुडिमान जो भीप्स दोणके सदश वीर हैं जिनके महत्वको तू अपने 

सुंहंत वन कर रहा है, चुद्ध करने को उपस्थित हैं । पर किसीके 

हृदयमें ऐसी वात नहीं आई थे क्सीके हृदयमें ऐसा शोक छत्पन्न 

हैं आ। इसमे पत्यक्ष जानपड़ता है, कि तूघर्म्माधमको न समभृकर ---.._..डता है; कि तूधरम्मायमिको नसमभकर अपने 

* मोह दो पकारक्षा है-- साधारण भोर असाधारण | 


कछो० ॥११॥ श्रैमद्भगवद्गीता २३५ 
मे हा लक कक हल मल तप पक हट पक नपरििलिकक जद पक 
खभावको भूलकर यों कहता है, कि ४ कर्थ भीष्ममहं संख्ये ” मैं 
भीष्म द्वोण ऐसे गुरुओंके साथ कैले युद्ध करूंगा। यदि यह तेरा कहना 
उचित होता तो उबरसे वे लोग भी तो यही कहते, कि हम लोग 
अपने पीत्र तथा शिष्य युधिछ्टिर, भीम, अरजजुन इत्यादिके साथ कैसे 
युद्ध करेंगे। सो वे लोग तो ऐसा मोह करते नहीं । इसलिये यह 
मोह केवल तुकहीमें होनेसे असाधारण है । में देखता हू, कि तू 
दोनों प्रकाके मोहसे जकड गया है। जैसे किसी पाणीको मुशकों 
से बांध लेते हैं तो वह इधर उधर हिलता नहीं इसी प्रकार इस मोह 
ओर शोकने तेरी मुशकें बांधली हैं | तेरे बचनोंसे जान पडता है, 
कि तूने अपनेको संसारका मारनेवाला और जिलानेबाला समझ 
लिया है। कया तूही एक है जो सबोंको मारेगा ओर तेरेही मारनेसे 
सब मरजावेंगे ! जो तू नहीं मारेगा तो क्‍या ये सब सदाके लिये 
जीवित रहेंगे ! यह त्रिभुवन क्या तेरे ही आश्रयसे चलरहा है? 
तेरी बातोंसे ऐसा बोच होता है, कि मानो जन्म मरण तूहीने 
उत्पन्न किया है। जैसे जन्मान्धको पागलपनेका रोग हाजावे ते| निर- 
थेक इधर उघर फिरा करता है । ऐसीही तेरी दशा देखकर मुमे 
आश्चय्थ हेता है और हेसीभी आती है। इसका कारण क्या है ! 
तेग अपने देहमें अहंकार हाना भोर मुझे तेरे कगडेमें पडजाना । फिर 
तू “अज्ञावादान्‌” बडे-बढे ज्ञानी पुरुषों के समान “लुप्तपिगडोदक 
क्रिपा” “नर्के नित्य॑ वासः” इत्यादि शास्त्रीय वचनोंको सी बोलता 
है । पर यथार्थमें तू ज्ञानी नहीं है । केवल ज्ञानियोंके समान बातें 
बरता है। हां ! क्रेवल तेरी दो बातें मुझे अच्छी लगीं। वे ये हैं, कि 


२३६ श्रीमद्भगव्ीता [ अध्या० २] 
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« शिप्पस्तेहं” “यच्छेय; स्थान्निश्चितं ब्रहि तन्में” में शिष्य है 
हि ढ् 


और मुझे मेरा यथार्थ श्रेय बतलादो ।- सो हें अज्जुन! देख ! में तुमे 
सममाता हूं ! तू एकाग्नचित्त होजा | मेरी बातोंकी ओर ध्यान दे ! 
तूने अपना ऐकान्तिक और आत्यन्तिक श्रेय मुझसे पूछामी है। इस 
लिये मैं तुझको पूर्शप्रकार तेरे कल्याण निमित्त तलज्ञान उपदेश 
करता हू सुना एकाग्रचित्त होजा ! 

अब भगवान कहते हैं, कि हे अज्ञुन! [ गतासूनगताएँश्थ्च 
नानुशोचन्ति पशिडता:] असु कहते हैं प्राणको ।इसलिये जिन 
प्राणियोंके देहसे प्राण निकल जाता हे उनको “गतासून ? शर्धात्‌ 
मुतक कहते हैं ओर जिनके देहसे प्राण गत नहीं होता उनको “अगता- 
सून्‌ थर्थात जीवित कहते हैं । तात्पर्य यह है, कि जो मरेगये भौर जो 
जीवित हैं, इनका; शोच पणिडत लोग नहीं करते । क्योंकि मृत्यु तो 
जीबोंकि देहके साथ-साथ उतन्न होतीहे प्रमाए-“हत्युजेन्मवर्तां वीर ! 
देहेन सह जायते । अद्य वा5ब्द्शतांते वा झत्युवें आशिनां भव 5 
[श्रीमद्भागवत स्कन्ध १० अध्या० १ श्लो० ३८] श्रीवसुदेवजी कंसको 
देवकीके मारेनेके समय सममातेहें, कि हे वीर ? जन्म लेनेवालोंके 
साथही-साथ उनकी मख॒त्यु उत्पन्न होती है । आज, चाहे सौ वर्षके 
पश्चात प्राणियोंव्य मुत्युको प्राप्त होना निश्चय है । 

'सगवान्‌ श्रीकृप्णचन्द्र कहते हैं, कि हे अजुन ! बुडिमानोंको 
किसीके मरने जीनेका शोक नहीं होता। क्‍योंकि यह पांचभौतिक देह 
जड़ ओर नश्वर है। आत्मा जो इसके संग विहार करता है वह 


कछी० ॥११॥ अश्रीमद्गगवद्गौता २३७ 





चैतन्य और अविनाशी है। देहके नष्ट हुए आत्मा नष्ट नहीं होता 
जैसे घटके फूटजानेस उसके भीतरका घटाकाश नाश नहीं होता है। 
हां | इतना तो अवश्य है, किइस जड देहको चेतन्य आत्माके साथ 
अन्थि पडगई है सो गांठ केवल देखने मात्र है यथार्थ में नहीं है । 
४ घ्सु ? जो प्राण है यही आत्मा ओर देहको एकसंग करलेता है 
और यही प्राण जब तक इस शरीर में वर्त्तमान है तबतक प्राणियोंकी 
आयु स्थिर रहती है। प्रिय पाठको | सगवानका यह वचन छान्दोग्यो- 
पनिषद्‌की श्रुतिसे भी सिद् होता है “प्राण देवा: अलुग्राणन्ति | मलुष्या: 
पशवश्च ये । प्राणोहि भूतानामायः । तस्मासाय्षमु॒च्यत इति» 
अर्थात्‌ ( देवा; ) अग्नि, मित्र, वरुण, इन्द्रादि सब प्राण॒हीसे श्वा- 
सोच्छबास करते हुए जीवित रहते हैं | तथा जितने मनुष्य और पशु 
इत्यादि हैं सब आ्राणहीसे वर्तमान रहते हैं। प्राणही “भूतानामायु:” 
सब जीवोंकी आयु है | इसलिये इस प्राणको “ सर्वायुष ” सबोंकी 
आयु कहते हैं । यही प्राण गरभमें सब इन्द्रियोंस पहले प्रवेश कर- 
ताहै । इसीसे अन्य सब इन्द्रियोंकी अपेक्षा इसको ज्येष्ठ और श्रेष्ठ 
बहते हैं श्रतिः-  प्राणोवावज्येहश्र अष्ठश्व”” । (छान्दोग्य० उत्त- 
राध प्रपाठक ५ श्र० $ में देखो) इसीकारण साधारण पुरुष इसी प्राण 


के निकल अमेका शौक करतेहैं, जे ज्ञानी हैं वह इसके रहने वा जाने 
का कुछ भी शोच नहीं करते । प्राणियोंका देह मध्यमें बनता ओर 
विनशता रहता है। आत्मा तो सदा सवेदा एक रस ज्योंका त्यों रहताहे । 
इसलिये इसका शाच करना निरथक है । 


श्श्८ श्रीमद्भगवद्गीता | अव्या० रा] 





पिय पाठकी ! यथार्थम गीता-शासत्र इसी ्टोकसे आरंभ होता 

है । मैं पहलेही कहआया हूं, कि अज्जुन नरनारायणके अवतारमें हे। 
इसकारण संसारके कल्याण निमित्त इस गीता-शाखत्रके पृकट करानेके 
तातसस्यस अपनेको महा अज्ञानीके समान शोक मोहसे ग्रस्त देखला- 
या है ।तहां पृथम अध्यायके दूसरे श्लेक “हप्ट्वा तु पाएडवानीकमस?? 
से दूसरे अध्याय के नें 'छोक “ न णोत्स्य इति गोविन्दझुक्ला 
तृष्णी वशूव ह” तक अजुनने विषादादिके मिसिस यह बात देखलायी, 
कि इस संसारमें दुःखका बीज केवल शोक और मोह है | तिस शोक और 
सोहका कारण अहंकार है । क्योंकि इस नश्वर देहमें अहंकार होनेः 
हीसे में और तू तथा मेरे और तेरेका बोध टत्पतन होता है | तिस 
अहंकारका कारण अविया है | सो अजुनने सगवानूकी अविद्याका 
स्वरूप देखलाकर तिसे नाश करनेकी प्राथनाकी । क्योंकि सकल 
शास्त्रमें प्रवीण जे महाबु्धिमान्‌ ओर विवेकी अर्जुन यदि सचमुच 
हृदयसे क्षत्रिय धम्मका त्रिस्कार करता तो जिस समय राजा विराट 
के यहां गउओंके छीन जानेके युड्धमें इनही द्रोण भीप्मको पानी 
पानी करडाला था उसीसमय इसका यह शोक उत्पन्न होता और युद्ध 
- करना छोड भागता हुआ इनही वीरोंके हाथोंसे माराजाता।पर वहां स्थपर 
तो श्यामसुन्दर श्रीकृष्णचन्द्र नहीं थे इस कारंण शोक सोह देखला- 
कर क्या करता * वहां कौन इसे उपदेश करता $ इस कारण वहां 

इसन क्षत्रिय धम्स पालनकर इन भीष्म, द्रोण, दुर्याधन और दुःशासन 

इसादि वीराँसे घोर युद्ध किया। सबोकोी जीतकर विराटकी गउओंकों 

लेटा लाया और कोर वीरोंके वल्नमी छीन लाया ।. 
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इससे सिड होता है, कि अज्जुन संसारके उपकार निमित्त अज्ञानता 
स्वीकारकर भगवत मुखारविन्दसे गीता-शासत्रका आरंभ करवा रहा है । 
ज्ञानी होनेके लिये तथा ज्ञानततवके पूर्णरूपसे जाननेके लिये 

प्रथम यह जानना उचित है, कि देह भर आत्मा दोनों एक नहींहैं। 
देहके नष्ट हुए भरात्मा नष्ट नहीं होता। इसीकारण भगवानने सबसे 
: पहले “ गतासूनगतास्‌श्र” अपने मुख सरोजसे उच्चारण कर गीता 
शास्त्रका नेव डाल दिया है। अब भगवान्‌ “अशेच्यानन्वशेच प्वम?” 
से लेकर “ स्वधर्ममपि चावेक्ष्य न विकम्पितुमहैसि ” तक जो 
२० शोक हैं इनमें आत्मज्ञानका तल वर्णन बरेंगे अर्थात्‌ सांख्य तत्त्वका 
कथन करेंगे फिर योग अर्थात्‌ निष्काम कमेका आरम्भ कर छठवें 

अध्याय तक कमकाणडका निरूपण करेंगे ॥ ११ ॥ 
म्‌ृ०--नत्वेबाह जातु नासम॒ न त्वे नेमे जनाधिपाः । 


न चेव न भविष्यामः सर्वे वबमतः परम्‌ ॥१२ ॥ 


पदच्छेव:- [ इतः पूर्वम्‌ ] अहम ( बासुदेव: ) जातु 
(कदाचित ) न आसम १( अवर्ते? अ्रभवम्‌ १) [ इति ] तु न एव 
व्म न [आसीः] [इति] न इसे जनाधिपाः ( संग्रामभूमाववस्थिता; 
राजान:) न [ आसन ] [ इति] न अतः ( अस्मात ) परम 
( उत्तरकाले ) वयम ( त्वमहमिमे च ) सर्वे ( अखिला: ) न भवि 
व्यामः ! ( स्थास्याम:) ) [ इति ] चन एव॥ १२॥ 

पदाथः -इस समंयसे पहले क्या ( अहम ) मैं ( जातु ) 
कदाचित्‌, ( नञ्रासम! ) नहीं था? (तु नणव ) ऐसा तू मत 


२४० श्रीमद्वगवढ़ीतां भध्या० २ | 
न पल लय 
कह !( त्वम्‌ ) क्या तू ( न ) नहीं था १ ( न) ऐसा मत कह 
क्या ( इसे ) ये ( जनाधिपा: ) राजालोग ( न ) नहीं थे * (न) 
ऐसा सी मत कह कया (अतः) इस समयसे (परम) आगे भदिष्यत: 
कालम (वयम्‌ ) हम तुम और ये राजा लोग (सर्वे ) सबके सं क्या 
निश्चयकर (न ) नहीं ( भविष्यामः ? ) होंगे १ (चने एवं ) 
ऐसा सी मत कह | किन्तु ऐसा कह ! कि हम तुम और ये राजालोग 
सबके सब पहले भी थे, अवमी हैं, ओर आगे सी होंगे॥ १२॥ 
भावाथ:--श्री सब्चिदानन्द कृप्णचन्द्रने जो पृथश्लोकरम अज़न 
को समझाया हैं, कि जो ज्ञानी पुरुष है वह मरने जीने वालोंका शोच 
कुछ मी नहीं करता। इसलिये है अजुन! तू इन अपने गुरुजनों तथा 
चन्धुवर्गंक सारेजानेक्ा शोंच मतकर? इसी विषयको अधिक पुर करनेके 
लिय इस श्लोकम आत्माकी नित्यता दिखाते हुए भगवान कहते हैं, 
[न त्वेवाइई जातु नासम्‌ न त्व॑ं नेमे जनाधिपा: हि अज्ञैन ! 
तू तो सवशास्त्रवेत्ता पणिडत हैं। भला अपने मनमें यह तो विचार 
कर ! कि इसमे पहले जो असंख्य काल बीतगया है उसमें क्या 
मेने इसी प्रकार अवतार लेकर नाना पृकारकी लीलायें नहीं की 
थीं ? अवश्य की थीं | क्‍या तू जो इस समय अजन कहला रहा हैं 
कसी किसी अन्य शरीर में नहीं था ? अवश्य था । क्‍या ये राजा 
लोग जो युद्धम उपन्धित हैं पहले नहीं हुए थे | अवश्य किसी न किसी 
शरीस्म थ। है अज्जुन | तू निश्चय कर जान | कि हम तुम और ये 
जितने नरेश इस रणसूमिर्म उपस्थित हैं आत्माके नित्य होनेके कारण 
पहल भी थे अब भी वत्तमान हैं और आगे भी हांगे ! क्‍या तू यह 
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नहीं जानता, कि [न चैब न भविव्यामः सर्वे वयमतः परम] 
इससे आगे भविष्य कालमें मे, तू और ये सबके-सब नरेश नहीं होंगे! 
आ्वश्य होंगे |! भगवानके कहनेका यह अभिप्राय है, कि इससे पहले 
सैतामें में रामरूप होकर प्रगठ हुआ था। आगे भी कल्कि रूप होकर 
प्रकट होऊंगा । इसी पकार तू भर ये सब नरेश पहले किसी न किसी 
शरीरम थे और आगे भी किसी नकिसी शरीरमें उत्पन्न होंगे ॥ केवल 
यह देह सदा पंचभूतोंके मेलसे बनता, बिनशता रहता है । इस देहके 
उपन्न होने व नाश होनेसे भात्मा नहीं जन्मता वा मरता है। यह आत्मा 
निट शुद्ध बुड मुक्त है। यह केवल शरीरोंका सात्तीभृत रहता है। ज्योंही 
थहं शरीर बना, श्रात्मा उसका साक्षी बनगया क्योंकि यह आत्मा 
स्वेब्यापक भरे विभ्ु है ३ एक है | सब देहोका साक्षीभूत है । तीनों 
कालमें एक रस है ॥ 
शंका-“देहात्मेतिचांखाका इन्द्रियाण्यपरेचते |१( थ्रात्मप्रकाशे) 
आथे- आत्मपकाश नामक अन्धमें लिखा है, कि चारवाकादि इस 
देहको तथा इनमें अनेक नारितिक दसों इन्द्रियोंको आत्मा भानते हैं और 
कहते हैं, कि देहही घ्ात्मा है 4क्योंकि देह न हो तो कोई चेष्टा नहीं 
होसकती । चलना, बोलना, सुनना, देखना यह सब देहका ही घम 
है । क्योंकि पत्येक देहधारी यही बोलता है, कि में चलता हूं, भाता 
है, बैठता हे और सोता है । जब कोई देह आममें जलने लगता है 
तो यह नहीं कहता है, कि भात्मा जलरेहा है जलने दो सब ऐसे ही 
5 पुकारते हैं कि बचाओ ! बचाओ ! में जला | इसलिये शरीर ही मुख्य 
है। इसी को आत्मा क्‍यों न कहें ? 
३१ 
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इन प्रश्नोंका उत्तर दूसरी श्रति इसप्रकार देती है, कि-““3* श्रोश्नस्थ 


श्रोतूं मनसोमनो यंद्ाचोहवाच स उ पुणस्य प्रणः । चक्तपश्च- 
चत्चः । अर्थात्‌ केवल यह आत्मा हे जो कानका भी कान है, मनका 
भी मन है, वचनका भी वचन है, प्राणका सी प्राण है और नेतरका भी 
नेत्र है। तात्थ्य यह है, कि केवल यह आक्ा ही मन, प्राण, चक्ष 
इत्यादिको चेतन्य करनेका कारण है। इस जड़ शरीर ठथा इन इन्द्वि- 
योकी अपनी शक्ति कुछ नी नहीं है। जैस इस थोत्र इन्द्रियका अधि- 
छातृदेव श्रोत्ररथ कहलाता है उस श्रोत्रस्थको भी जो शब्दादि दिषय 
के अनुभव करनेका पूकाश प्रदान करता है वही आत्मा है। इसी 
प्रकार इस आत्माकों सब इन्द्रियोंका प्रेरक जानना। इसी अभिप्रायसे मग- 
वान अज्जुमके प्रति कहते हैं, कि हम तुम और ये राजा थात्मा करके 
नित्य शुरू बुड और मुक्त हैं ओर यह शरीर इन्द्रियोंके साथ जड़ है। 
जो इस आत्मापे ही प्रकाशित होता है। जस एक लालटैन (प्रच्छुन्न 
दीप वा आवृत-दीपिका ) दस पार्श्य वाला अर्थात्‌ दश पहलका हे 
जिसकी दशों ओर नीले पीले इत्यादि दश रंगके काच लगे हैं जिन 
के हारा दशों ओर दश रुगऊे ए्काश निकल रहे हैं। यदि उसके भीतर 
का दीपक वुतादी तो दशों ओर अधियाली छाजावेगी । इसी प्रकार 
इस शरीरको दृशपहला लालटैन समझो, जिसमें दृश प्कारके काचके 
स्वरूपमें दशों इन्द्रियां लगीहुईं हैं और आत्मा इसके भीतरे बाहर सत्र 
दीपकके सद्श पूकाश कररहा है, जिसकी शक्ति पाकर सब इब्द्रियां 
चैतन्य हारही हैं । इसी कारण भगवान कहते हैं, कि हे अज्जुन | 
तू इसी पूकार इस आत्माको देहका पूरक और निल्य जान : यह मरेता 


झ्श्४ औीमडइःलड़ौता फिष्दा» ३: 
कप अप सकल हल 
जीता नहीं । इस कारण परिडत और ज्ञानी ज़न इसका शोच नहीं 
करते । हमारा तस्हारा और इन सबोका आत्मा जा एक है नित्य है 

झौर अविनाश है ६ 
शेंका-जब रूब शरीर आत्मा एक है झोर शरीर जड़ है तो 
क्‍या करण है: कि सवोंको एक समान दुख सुखका भान नहीं हाता? 
ज्वरे लगता तो सब मनुप्योंकों एकही वार लगजाता अर्थात्‌ एक पराणीः 
सेमप्रस्त होता तो पारणी-मात्र रोमग्रस्त होजाते । ऐसा क्यों नहीं होता? 
ससाधान--इस तरिचित्रताका कारण केवल पूर्षजन्मके करमः 
हैं। « सुख दुःखादिवेचित्य प्राकृप्मैचित्यादनुसेयसःः । अर्थ- 
सुख दुखकी विचिवता पूवजन्माज्जित कम्मोंकी विचित्रतास अनुमान 
करने योग्य है । यदि कहो कि पृथर-जन्ममें कम्मेंकी विचित्रता क्यों 
हुईं ! तो इसका कारण कथधनम चहीं आसकता क्योंकि “ बीजॉकुर 
स्यायेन कम्मेतजन्य संस्कारपरम्पस्या अनादि संसारे इति। ” 
जैसे कोई इसका स्याय नहीं कर सकता, कि पहले बीज है, कि अकुर 
है । इसी पकार शरीर ओर कम्मका सी न्याय नहीं होसकता, कि 
पहले कम्मे है वाशर्सरे है। इसी कारण संसारको अनादि कहना पडता 
है | और यह भी कहना पडता है, कि(न देहनाशात आत्मनाशो- 
स्तीति) ४ इति शाख्र वचनात” अधे---शास्योंस यह सिद्ध है, कि 
देहके नाश हुए आत्माका नाश नहीं हाता । इसी कारण सगवान 
कहते हैं. कि आत्मा नित्य है आत्माका नाश नहीं होता इसलिये 
चुड कानसे है अज्ुन ' आत्माका नाश नहीं हागः + तू अपनेकों 
मिल्य श्रीरमिस्ानके कएण्‌ इनका चाक्ञ करनेवाज्ामत समझ ६३२७, 


कोन कशा ऑमदगपरीता बे 


अब मरने जीनेका शोच नहीं करना; इस ब्रिषयकोः साधारण 

उदाहरणसे भगवान्‌ अज्जञुनको समभाते हुए कहते हैं । 

मू०--देहिनो5स्मिन्‌ यथा देहे कोमारं योवनं जरा । 
लथा देहान्तस्पाप्तिधीरस्तत्र न मुझति ॥ १३ ॥ 

पदच्छेद:-यथा ( येन प्रकरेण ) देहिनः (देहामिमानिनः 
जीवस्य। ) भ्रस्मिन्‌ देंहे ( र्थूलवेहे ) कोमारम्‌ ( बाल्यावस्था ) 
योवनम्‌ ( तारुणयम यूनोमाव्र: | मध्यावस्था। ) जरा (जी्णवस्था॥ 
बृद्धावस्था । ) [ भवन्ति ] तथा ( तहदेंब )' देहान्तरप्रातिः (एत- 
स्मादेहादत्यन्तविलक्षाण देह प्राप्ति: । ) [भ्रति] तत्न (तयेदिहनाशो- 
सत्यो: ) धीरः ( घीमान । ) न ( नहि ) सुझ्यति ( मोहमाषथते, 
आत्मेव मतोजातश्रेति न मन्यते । ) ॥. १३ ॥. 

पदार्थ :---( यथा ) जैस ( अस्मिन ) इस ( देंहे ) वेहमें 
( देहिनः ) देहधारीको. ( कोमारं ) कुमार अवस्था ( योंवन ) युवा- 
अवस्था तथा (जरा) इड: अवस्थाक़ी/ श्राति एक दूसेरेके पश्चात्‌ होतीं, 
रहती. है ( तथा ) ऐसेही ( देहान्तर भ्रातिः ) देहान्तरकी प्राप्ति 
अर्थात्‌ मरेनेके. पीछे दूसरे देहकीः प्रापकों भी जानकर (घीरः: 9» 
बुद्धिमान ( तत्र ) देहके नाश हाने वा. उत्नन्न होनेमें ( न सुद्यति 3 
मोहको. नहीं प्राप्त हेता है ॥ १३ ॥ 


मावाथ:-श्रीकृष्णचन्ध प्रालन्दकन्दने. जो, पूर्व 'छोकमम आत्मा 


की नित्यता. दिखलायी हैं उसीको. अधिक इंढ करनेके तात्पय्थेस एक 


सुयोग्य दृष्टन्त देकर अर्जुनके प्रति कहते हैं, [ देद्िनोस्मिव- 


२४६ श्रीमद्भगवढीता [ अ्रध्या ० २ 
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यथादेहे कोमारं योवन जरा। तथा देहाल्तर मराप्ति: । । 
देहघारीके इस देहमे वाल्य, योवन ओर छूडता इन तीनों अवस्थानओं 


की ग्रापति जस एक दूसेरेके पश्चात्‌ दवाती रहती है इसी भक्तार दूसरे 
देहकी प्राप्तिमी जाननी चाहिये । जैसे इन अचस्थाझ्ोंके वदलजाने 
पर कोई रोता पीयता नहीं है ऐसेही दूसरे देहके वदलजाने पर सी शोक 
करना निरथक है । 
संसार-मण्डलमें जो चौरासी लक्ष योनियोंका देह धारण करे उसे 
कहिये देही । यहां बहुअचनका प्रयोग न करके एक बचन कहनेका 
तालये यह है, कि एकही आत्मा विसु है, जो देहको धारण करता- 
रहता है, दश बींस नहीं हैं | पर जब-जब जहां-जहां परसाणुओोके 
मेलसे पांचभौतिक शरीरकी उत्पत्ति हाती है तहां-तहां यह उसका साक्षी- 
भृत होकर सन बुद्धि इत्यादि अन्तःकरण ओर चउक्षु श्रदश इत्यादि 
इहिप्करणकों अपने-अपने विषयवी ओर पद्नत्त हेनेको समर्थ बनाता 
है ओर देखने मात्र तदाकार बनता रहता है | जैसे किसी सागरमें 
घट डालनेते जल घटाकार, जज्ञ पाव डालनेसे पात्राकार वनजाता हे, 
पर वह यथाथे रूये न घटाकार हे न जलपाआकार हैं| वहतो सत्र 
एक रस ऊपरसे नीचे तक फेलाहुंआ है । जेसी-जेसी उशधि उसमें 
आपहुंचती हैं तेसे-तेसे आकार वह जल सासने लगता हे । 
पूकार आत्मा एक्ही है। सबैत्र व्यापक है। पूर्व सस्कारानुसार परमाणु- 
ओके मेलसे जब जहां जैस शरीरसे सम्बन्ध पाता है तदाकार सासते 
लगता हैं। अथोत्‌ वानरके शरीरमें साक्तीयूत हानेसे वृक्तकी -आलियों 
९ उद्लन लगता है।मछलोके देहमें साक्ीझूत हेनेसे शस्सार जलसे 


हो० ॥१श॥ शीमड्रगंवद्वीतां २४७ 
नम 
तेरले लगता है। दानर अथदा मदली इन दोनोंके शरीस्मे केदल एव 
संम्कारके भेदस परमाणुओके मेलकी मिहूता हुई हैं पर, आत्म तो 
दोनोमें एकह्लो है । श्र० अस्लिर्यथेकी सुदन प्रविप्टो रुप रूप प्रति- 
रुप बच्च एकल्तथा सर्वद्तान्तरात्मा रुप॑ रुप॑ प्रतिस्षो वहिश्द॥ 
( क्ठोष० अ्रध्या० २ दतली २ श्र० £ ) अथ-* आग जैसे सम्पूर्ण 
बह्माराडमें एकही है पर इस संसारम प्रवेशकर मिन्न-मिन्‍्न का्ट्ामे सिन्न 
भिन्न भाकारकी देख-पडती है | अर्थात्‌ गोल कापमें गोलाकार त्रिवोण 
कापमे तिकाणाकार इत्यादि बनजाती है। इसी-प्रकार यह आत्मा देहों 
के भिन्न-भिन्न आंकारोंमें तदाकार बनजाता है | इसीसे भगवान कहते 
हैं, कि इस देहीके देहमें जैसे वाल्य अवस्था वीतने पर युवा अदस्था 
आती हु, फिर युदा अवस्था बीतजानेपर वृद्धादरथा पहुंच जाती है और 
दहकी चाल, ढाल, रूप, रंगमें विलक्षणता हाजाती है । जिसे 
बाल्यावस्थाम देखा था उसे एकाएक जब बृडावस्थामें दखिये तो शीत्र 
पहचान नहीं सकते हैं। इससे सिंद होता है, कि प्रत्येक अवस्थामें शरीग्के 
स्वरूपका बहुन कुछ परिवर्तन हाही जाता है| अमिप्राय यह है, कि 
तीनों, अवस्थाओ्रम देहका रूपान्तर हाही जाता है । पर आत्मा 
तो एक्ही समान रहता है । उसमें रूपाग्तर कुछ्भी नहीं होता। एक रस 
रहता है। घव्ता बढता नहीं है।वदलता नहीं है। इसी प्रकार मृतक होने 
पर केवल देहका रूपान्तर होता है भर्थात्‌ संसार मगडलबर्ती जितने 
देह हैं उनमें एकको छोड दूसरेको धारण करता है, पर आत्मा एकही: 
रहता है । भगवानके कहनेका अमिप्राव यह हैं, कि जेस काशीमें 
शायन करनेवाला देंह रबप्नमें दूसरा देह धारण कर इघर उधर फिरता 


श्छु्ष्ट ओऔनेइ्र/व्गौतो ॥ बैश्यो ०९] 
है, जामने पर कहता है, कि में पत्ती वनकर उडा और मथुरासे 
होआर् | तिस्त मधुरासे होथाने ऋला कोई दूसय देह नहीं है वही 
देह रूपान्तर्की प्राप्त कर उसी एक आत्माके सांथ मधुरासे झोआया है। 
उसी अपने शरीरको उसने सत्र देखा हें 4 यदि कोई विलक्षण देह 
भी देहीकी खप्नमे प्राप्त होता है तो भी वह अपनेक्ी वही समभता 
है जो जाग्रत अवस्थामें अपने जानता था । इसी प्रकार आत्मा तो 
सब देहोंमें सब ठोर एक रस है । देहकी भिन्नतासे झत्मामें भेद 
नहीं होता 
शेका--वाल्य, युवा ओर बृद्ध अवस्थाओंके भाविभोवमें तथा स्व 
में जो इस देहसे विलचाज कोई देह प्राप्त हाजांता है उसमें तो अपने 
स्वरूपकी स्ट्ृति रहती है, कि मैं वही देवदत हूँ, पर भरनेके पश्चात 
जो दूसरा शरीर घारण करता है उसमेंतो पृ्थम शरीरंकी स्मृति कुछमी 
नहीं रहती है इसलिय बाल्य, युवा इत्यादि अ्वस्थाके रुपान्तर वाले 
शरीरसे भृत्युके पश्चात प्राप्त हनेवाले नवीन शरीरकी समता वा उपमा 
कैसे झेसकती है १ भगंवावने ऐसी उपमा क्‍यों दी ? 
ससाधान--शरीरान्तरम सी पूवेकी स्मृति तो अवश्य बनी रहती 
है, पर इतना भेद है, कि वह स्मृति अन्तःऋरणके साथ लय हैकर 
स्वभाव वनजाती है, जिस पूछति कहते हैं | जब सचिदकी प्रेरेणासे 
आणीको फिर उसी अकारका शरीर आगे किसी जन्मे मिलता है त्ते 
नह उसकी स्मेति जगपड़ती है अर्थात पूष स्वधावंके सदृशही चेछ 
करने लगता है। जैसे सिहका बच्चा गर्मसे बाहर आतेही बिना किसी 
अकारकी शिक्षाके अन्य जीवोके मांसको अपने नखसे विद्धर कर ख्यने 





" झछो० ॥१३१॥ श्रीमद्भगवद्दीता १४६ 


( 





लगजाता है । क्योंकि पहले वह किसी समय सिंहके शरीरमें था। इसी 
प्रकार मनुष्यका बच्चा गर्मसे बाहरे यातेही रोने लगजाता है, अन्य 
किसी पशु पक्तीका बच्चा रोता नहीं | मकरे बिना किसी प्रकारकी 
शिक्षाके जाल बुनने लगजाते है, जो किसी अन्य कीटसरे नहीं हे- 
सकता । इन वुष्टान्तोंस सिड हाता है, कि आत्मा सब शरीरोंमें एकही 
है । दपेणके सहश जब जोन शरीर इसके सम्मुख आया, पूर्व जन्मा- 
ज्जित संस्कारके अभिज्ञान प्राप्त हानेसे तदाकार स्वरूप बसगया और 
अपनी प्रकृति असुसार चेष्टा करने लगगया । यह पूर्वजन्मके शरीरकी 
स्मृति नहीं तो कया है 

मुख्य थ्रभिप्राय यह है, कि पहले शरीरके छोडनेके समय प्राणियों 
को गम्भीरें मूर्न्छा आती है और संचित कमेकिी प्रेरणासे जब यह 
दूसरा शरीर पूर्व शरीरके अनुरूप पाता है तब इसे प्रत्यमिज्ञान पाप्त 
होता है जिसके छारा उद्बुछ हाता है अर्थात्‌ हाशमें आता है । हाश 
में आतेही पूर्व जन्मारजित संस्कार जग पड़ते हैं जिनके अनुसार इस 
शरीरमें यूबेवत चेष्ठा करने लगजाता है | यह पूर्वजन्माज्जित शरीरकी 
स्मृतिका प्रभाव नही है तो क्‍या है ? इसी स्घतिके प्रभावसे संस्कारों 
का उदय होता है। तिस संस्कारके तीन भेद हैं-१, वेगाख्यसंस्कार। 
२. स्थितिस्थापक-संस्कार। १. भावनाख्य-संस्कार। इनमें वेगारूय- 
संस्कार उसमे कहते हैं जो अत्यन्त शीघ्रताके साथ रूपान्तरको प्राप्त 
करे-जैसे कुलाल किसी घटके बनानेके समय प्रथम कपाल ( घटकी 
पेंदी ) बनाता है फिर कट उससे घटका आकार वनलेत है । 
२. स्थितिस्थापक-संस्कार-उसे कहते हैं ज़ितके डारा कोई वस्तु तरतु 

श्र हि 
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अपने स्थानसे हटकर फिर शीघ्रताके साथ अपने उसी स्थान पर स्थित 
हाजवे । जैस किसी दृच्तके डालको किसी बानरने खैंचका नीचेकी 
ओर कुकादिया और जब उसे छोडदिया तो वह ऋूट अपने पृव॑स्थान 
पर जापहंचा । इसी पूकार रबडके टुकडोंको खींवी तो छोडनेके पश्चात्‌ 
फिर ज्योंका त्यों हाजाता है। इसका कारण स्थितिस्थाप---संस्कार है। 
३8, भावम्ाख्य छंस्कार + उसे कहते हैं जो एक किसी स्थानमें 
जीबोकी अपनी वृत्तिकी हृढता हाजानेसे तदनुसार ही अपने स्वदूपका 
निश्चय हाजावे | यहां तक कि चृचिके अनुसार ही देह बनजावे। जैसे 
भींगर नामक कीटको संगीके ध्यानमें वृत्तिकी जब दुढ्ता होती है तब 
वह थ्ंगी वनजाता है। आणीकी एक शरीर छोड दूसर शरीरें जाते 
हुए इन तीनों संस्कारोंका सम्बन्ध रहता हैं । 
स्थितिस्थापक-सेस्कारके बलसे जिन पंचभूर्तोके मेल डारा 
पहले शरीर बना था फिर उन्हीं पंचभृतोमें जाकर स्थिर हाजाता हैं 
ओर अन्तःकरण पर अवियाके गरावरण पडनेते पिछले शरीरोंको वेगा- 
ख्यसंस्कारके कारण भृलजाता है । क्योंकि कालके विस्तारके कारण 
ये चोरासी लक्ष योनियां इतनी शीव्रतके साथ बदलतीजाती हैं, कि 
वेगाख्य-संस्कार दाग पूरवके सब शरीर भूलते चनेजाते हैं | जैसे कई 
पुरुष किसी बहुत ही वेगसे जानेवाले अश्व पर आरूढ होकर अश्वको 


पूर्ण दग्म हांकदेवे तो वेगाख्य-सस्कारके कारण उसे अपने दायें वाये 
न ननकप रन नमन न कब “>> 623 
विनाख्य्त्तु मस्कारों जीवटूनिस्तील्ियः । उपेज्ञानात्मक तस्य निश्चय कारझं 
भदेत। स्पणे उन्‍्यभियश्मप्य सौ हेतु व्च्यते । धम्मावमाददध्स्याद्स्मः स्वगांदिसावनमा। 
(भाषा परिद्ेद्‌ स्लोक १६०, १६१. ) 
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के वृत्ञोके यथार्थ रूपका कुछूमी बोध नहीं होता, कि वह आम हैं, 
बरगद हैं, वा इमलीके* वृक्ष हैं। इसी वेगाख्य-संस्कारके कारण साधा- 
रण श्राणियोंको पूर्वजन्मोंके शरीरकी स्मृति होजाती हे भौर अगली 
योनियोंमें पूवके शरीरकी स्थति नहीं होती | पर जब यह एवमप्रकार 
वेगाख्य-संस्कार छारा भागता हुआ अपने अन्तिम स्थान मलुप्यवोनि 
में पहुँचजाता हे तब इसे योग वा ज्ञान तत्त्ववीप्राप्ति होनेसे भावना- 
ख्य-संह्कार प्रकट होआता है, जिससे उसे अपने पूर्व शरीरोंकी स्मृति, 
होनी सम्भव होती है । पर साधारण मनुष्यका अ्न्तःकरण माया-कृत 
मल विक्तेप इल्यादिसे मलीन रहता है इसलिये उसे पूर्व शरीरकी स्थृति 
नहीं होती। जेप्ते दपेण मलीन होनेसे अपना मुख गआआप नहीं देखाजाता। 
यहां तक कि इसी जन्मकी बातें कालके वेगमें भूलती जाती हैं। 
बचपनकी बातें तथा अपने बचपनका स्वरूप युवावस्थामें ओर युवावस्थाः 
की बातें और स्वरूप ब्द्यवस्थामें क्रमशः भूलती चली जाती हैं तो 
पिछले शरीरके भूलनेमें भ्राश्वय्यही क्या है ? पर जब गुरु छारा 
योग-विद्या तथा आत्मज्ञानकी आप्तिसे अन्तःकरणसे मल ओर विक्तेष 
दूर होजाबेंगे तब उसेभी बोध होजाबेगा, कि में पूवेजन्ममें अ्रमुक 
शरीरमें था । जिस योगकी सिद्धि पाप्त है उसे तो पशु पक्षीके शरीरमें 
भी पूर्वशरीरकी स्मृति होसकती है | देखो जडभरतकी ओर देखो [ 
जब वह मगाके स्नेहसे अपना पूर्व शरीर छोड मृगा होगये तो महालु- 
# रेलगाड़ी पर चह्नेवाले पथिकोसे पूछ देखिये, कि वेगाख्यसंस्कास्के कारण दायें 
वार्ये इत्तोके विषे वे क्या कहते है । वे अवश्य यही कहेंगे कि बहुत वेगस चलनेके कारण 
किसी बच्षके रुूपका बोब नहीं होता । 
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भाव होनेंके कारण मृगाके शरीरमें भी उनको अपने पूर्वशरीरकी 
स्ट्रति बनी रही । एमाण- तदानीसपिण-्ववक्तिनमात्मजसिवानु 
शोचन्लमभिवीज्षमाणो छगणवामिनिविशितमना विस॒ज्य लोक- 
सिरे सह मृुगेश कलेवर म्रतमनुनमृतजन्मानुस्मुतिरितरवन्मुग- 
शरीरसवाप । ( श्रीमहागवत स्कन्ध ४ अध्या० ८ श्छो० २७ ) 
अथ- जडमरत पुत्रके समान अपने पाले हुए पाश्वेवर्ती मुगाके मरण 
का शोच करते हुए उसी मुगाके खरूपमें सनोवुत्तिके पदेश करजानेसे 
सुगाके साथ अपना शरीर छोड मुगाके शरीरको पाप्त होगये, पर “मुतसम- 
नुनसतजन्सानुसस्तृति ” शरीरके मृतक होजानेसे जिनकी पूर्वजन्मकी 
स्मृति नहीं मरी अर्थात्‌ मरतेपर भी जडमरतको स्मरण रहा, कि में- 
पूवमें मलुष्य था। महानुभाव होनेके कारण पशुशरीरमें भी पू्वजन्म 
की स्मृति वनी रही कि में मनुष्य था। 

पूवे शरीरेकी स्मृति हो वा न हो आत्मा नित्य हेनेके कारण पूर्व 
वा पर शरीरमें सदा एकरस रहता हे।इसका नाश नहीं होता, केवल 
कुमार, युवा ओर वृद्ध अवस्थाओंके समान शरीरन्तरमें इस देहके 
रूप रंग बदलजाते हैं | प्राणीका नाश नहीं होता । अब भगवान, 
कहते हैं, कि [ धीरचत्तत्र न झुझति ] जो घीर पुरुष है अर्थात 
ज्ञानी ओरे तत्त्ववेत्ता हे बह इस अकार मरने जीने वालेको देख मोह 
को भ्राप्त नहीं होता । जैसे किसी नाटकके खेलमें एकही व्यक्ति कभी 
राज, की प्रजा, कसी ख्री, कमी पुरुष, कभी डरपोक, और कभी वीर 
बनजाता है, फिर दह युडमें माराजाकर भस्म करदिया जाता है, .पर 
यथा, वह रूप घारण करनेवाला बुद्धिमान्‌ अपने स्वरूपको नहीं. 


कब 
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भूलता और उसके चित्त परे मारेजानेका वा भस्म होनेका दुःख कुछ, 
भी नहीं होता । क्योंकि वह बुडिमान्‌ चतुर अपने यथाथे स्वरूपकोः 
भूलता नहीं तथा देखने वालांको भी उसके मारेजाने अथवा भस्म कर- 
दिये जानेका दुःख कुछ भी नहीं होता । क्योंकि वे अपनी बुद्धि हमारा. 
नाटकके सब व्यव॒हारोंको जानते हें । 
भगवान्‌ कहते हैं, कि हे अज्जुन | इसी प्रकार जो धीर पुरुष हैं, 
आलज्ञानी हैं, जिनकी बुद्धि स्थिर है, पूर्ण पणिडत और महात्मा हैं 
आर जो इस सँसारको मेरे नाटकका खेल समते हैं वे किसीके 
मरने जीनेकी चिन्ता नहीं करेते। इसलिये मेरा प्यारा अर्जुन ! तू इन 
भीष्म द्वोण इत्यादिकी कुछमी चिन्ता मत कर ! तू घीर है, बुडिमान 
है, तथा ज्ञानी है | तुकको ऐसा शोक करना उचित नहीं है ॥११॥ 
अजुनने भगवानके कहनेसे आत्माकी एकता तो मानली, पर" 
उसके चित्तमें यह शंका बनीं रही, कि बडे बडे. ज्ञानियोंको, जो आत्मा 
को नित्य समभते हैं, दुःख सुख क्यों भेगना पडता है ?इस अज्जुन 
के मनके अभिप्रायको सर्बज्ञ भगवान जानकर कहते हैं, कि- 
मु०-मात्रास्पर्शास्तु कोन्तेय शीतोष्ण सुख दुःखदा: । 
आशगमापायिनोउनित्यास्तांस्तितिक्तस्व मारत॥ १४७ 
पद॒च्छेदः- कोन्‍्तेय ! ( हे कुन्तीपुत्र अजजुन ! ), [ तथा | 
भारत ! ( हे भारतवंशोछूव अर्जुन | ) अनित्या: ( न विद्यते, 
नित्ले येषां ते । ) *मात्रास्पर्शा: ( इन्द्रियव्ीनांविष्यसंबन्धा: ६ 
# मीयन्ले शब्दादयो हिपया भाभिरिति मात्रा: । इनियाणि । सतत, कि 
स्पर्शा) शब्दादयः | 
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विषयाक्रान्तान्तःकरणपरिणामा; ) तु आगश्चायाय्रिदः ( उत्त्तिदिना 
शवन्तः ) [ तथा ] शीवोष्णसुलदु ( शीतम उप्णं सुर 
दुःखंच प्रयच्छन्तीति । ) तानू ( शीतोप्णसुखदु:ख्रदान्‌ इन्द्रियाणां 
विषयसम्बन्धानू ) तितिक्षस्व (विवेकेन प्रसहर्व | ) ॥ १४ ॥ 


पदार्थ:- (कोन्तेय ! ) हे कुत्तीका पुत्र अजुन | ( साला 
स्पर्शा; ) मात्रा जो इन्द्रियां उनकी वृत्तियोंके साथ जब स्पर्श अर्थात्‌ 
शब्दादि विषयोंके सम्बन्ध होते हैं तब वेही सम्बन्ध ( शीलोपष्ण सुख 
दुःखदा: ) कभी शीत, कभी उप्ण तथा कली सुख और कभी दुःख 
के देनेवाले होते हैं। सो सवे सम्बन्ध ( आागमापायिन: ) उत्पत्ति 
ओर नाश वाले हैं इसलिये ( अनित्या: ) अनित्य स्वभाव वाले हैं 
(तानू ) तिनको (भारत ! ) हे भरतवंशर्म उत्पन्न अजुन तू (तिती 
च्स्व ) सहन कर | अथात्‌ इनसे तू दुखी सुखी मत हो ! ॥ १४ ॥ 


भमावाथ:---सर्वोके हृदयंक जाननेवाले अन्तर्यामी श्रीकृष्ण भग 
वान्‌ जब अजुनके हृदयकी बात जानगये अर्थात्‌ समकगये, कि अजजुन- 
को आत्माके नित्य, विशु तथा एक होनेमें कुछमी संदेह नहीं है, परे 
इतना सन्देहतो अवश्य रहगया है, कि इस प्रकार जाननेपरे सी बडे 
घडे पणिडत और आत्मज्ञानियोंकों सुख दुःखका भान समय समय पर 
होता रहता है । जिससे अनुभव होता है, कि आत्मामेंसी इन सुख 
डुःखादिका आश्रयत्व हो | अर्थात्‌ आत्मासे भी इनका सम्बन्ध हो तो 
आश्चय्ये नहीं | क्योंकि सवही कहते हैं कि “अहं ढुःखी अहंसुखी” 
इसलिय यह भीषण दृश्य सम्मुख देखकर वेचारा अजजुन सी शोकातुर 
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क्यों न होवे ! इसलिये अर्जुनकी इस शैकाकी निवृत्ति करने तथा 
उसे शोक रहित करनेके तातय्थैस भगवान कहते हैं कि [मात्रास्प 
शांस्तु कोन्तेय शीतोष्णसुखदुःखदा; ] हे कुन्तीका पुत्र भर्जु- 
न | येजो इन्द्रियोंका विषयों के साथ रपैश हे भर्थात सम्बन्ध है वही 
सम्बन्ध शीत, उष्ण तथा सुख दुःखका देनेवाला है । यदि इन्द्रियोंकां 
सम्बन्ध उनके विषयोसि हटालिया जाबे तो सुख दु;खका कहीं लेशमात्र 
भी नहीं रहेगा | सो हे अजुन | ये शीत, उपण, सुख, दुःख इत्यादि 
भात्माको नहीं होते, इनका कारण केवल अ्रन्तःकरण है । 

सच है ! प्रिय पाठकों ! वेशेषिक-शाख्वाले भी कहते हैं, कि 
“बुद्धि सुख दुःखेच्छी द्वप प्रयन्त घर्माधम्स भावनाख्य नव वि* 
शेषगुगावन्तः प्रतिदेहं भिन्ना:। एवं। नित्या विभवश्च आत्मान/? 
धर्थ-घुद्धि, सुख, दुख, ईच्छा,डिप, प्रयत्न, धम, अघर्म्म, भावना ये नव 
गुण प्रत्येक देहमें होते हैं पर आत्मा सबंम एकरस नित्य थरो व्यापक है । 
भीमांसा वालेमी इसी पक्तकों अंगीकार करते हैं | सांख्यवाले भी इससे 
विरोध नहीं करते-इसकारण अजजुनकी शंका भयोग्य नही है। मे 
गवान अर्जुनकी इसी शंकाकी निद्वत्तिक लिये कहते हैं, कि हे अजु- 
न | जो तुके मिन्न-मिन्न देहोंके भात्माकी एकतामें शंका होती है सो 
मत कर ! क्योंकि भात्माकी र्फूर्ति प्रति शरीरोंमें उनकी चेतनाका कारण 
है, पर दुःख सुखकी मिन्नतामें आत्मा कारण नहीं है। यह तो अन्तः- 
करणका धर्म है ) सो अन्तःकरण पूर्वजन्माज्जित कर्मोकी विचित्रताके 
कारण प्रति शरीरमें भिन्न-भिन्न संस्कार पायेहुआ है। इसी कारण कोई 
ः अपनेको दु:खी और कोई सुखी समभता है। यदि अन्तःकरण भति 





२५६ श्रीमद्रगवद्नीता [अ्रध्या० २] 


शरीरस हथादिया जावे तो न कोई अपनेको दुःखी कहेगा न सुखी 
कहेगा । क्योंकि मात्रारपश अर्थात्‌ इन्द्रियोंकी वुत्तियोंका उनके विषयों 
के साथ सम्बन्ध हेनेसे इट्ट ओर अनिष्टस जेसी अनुकूलता वा प्रतिः 
कूलता हे। भासती है तदाकारही सुख दुःखका भान होता है | क्योंकि 
तू प्रतक्ष देख रहा है, कि शत उष्ण सदा एकरस नहीं रहते । 
देख | जो शीत “ जाडा वा ठब्डक ” ग्रीष्म ऋतुमें वायुके साथ 
मिल कर आरणीको सुखी करदेता है, वही शीत, शीतकात्न अर्थात्‌ 
जाडेके महीनोंमें दुखदायी होता है । प्राणियोंसे सहा नहीं जाता | 
इसी प्रकार जितने सुख दुःख हैं वे किसी समय दु:ख और किसी 
समय सुख होकर भासते हैं। इसलिये [ आगभापायिनो इनि- 
त्यास्तां-स्तितिद्वस्व॒मारत ! ] ये शीत, उप्ण सुख दुःख 
इत्यादि आममापायी हैं। अर्थात्‌ आगम कहते हैं उत्पन्न होनेको और 
अपाय कहते हैं नाश होनेको | इसलिये जो पदार्थ क्षण-क्षणमें 
उत्पन्न और नाश हुआ करे उसे कहते हैं भागमाषायी | सो ये दुःख 
सुख आगमापायी होनेके कारण एक रस नहीं हैं | भनियत खम[व- 
वाले हैं । इसलिये हे भारत ! तू दुःख सुख दोनोंको चल जान- 
कर ( तांस्तितिक्षस्थ ) तिनको सहन कर ! अन्त:करणसे अविद्या- 
के हटानेका यत्नकर ! जब अविया हटजाबेगी अन्त:करण निम्भेल और 
शुद्ध होजाबेगा तब दुःख सुखका लेशमात्रमी कहीं नहीं रहेगा | अ- 
विद्याका डी आवरण अन्त:करण पर रहनेसे दुःख सुखका भान होता 
शहता है ॥ 


सच है! जैसे भगवान्‌ अज्जुनको शीत, उष्ण, सुख, दुख इत्यादि 


छी० ॥१४॥ श्ीमद्भगवद्गीता २४७ 


सहन करनेकी आज्ञा देरहे हैं इसी प्रकार श्रतियोंनेनी कहदी है, कि 
बड़े बड़े महान पुरुषोंको भी सुख दुःख भोगना पडता है । क्योंकि 
शरीरभी तबही तक वर्तमान है-ज़ब तक प्रारब्धका भोग है। प्रमाण-- 
श्र० तस्य तावदेवचिरंयावन्न विमोक्ष्ये&थ सम्पततस्थ इति । (छान्दो० 
उत्तराध प्रपा० ६ खं० २ श्र० १४ ) अथे-तिस आचाय्यवान पुरुषका 
भी जीवन तबही तक है जबतक प्रारब्य कर्माके भोगसे छुटकारा 
नहीं पाता । थर्थात्‌ तिसके प्रारब्धकी समाप्ति नहीं होती। समाप्ति होते- 
ही भट वह सतको प्राप्त होजाता है श्रर्थात्‌ मुक्त होजाता है । 
इस कारण ज्ञानी जन इसके सहन करनेका अभ्यास करते हैं । इसीको 
तितिक्षाके नामसे पुकारते हैं, जो ज्ञानकी सम्पत्तियोंमे एक उत्तम 
सम्पत्ति कहीजाती है। | 
यहां भगवान इतना कहकर अर्जुनके मिससे सम्पूण संसारके 
जीवबोंको तितिक्षा भर्थात्‌ संसारकें सुख दुःख सहनेका अभ्यास करने 
का उपरेश करते हैं। क्योंकि भगवानको भागे आत्मज्ञानका उपदेश 
करना है । इस कारण तितिक्षाका उपदेश करना उचित समभा । 
क्योंकि इस तितिक्षासे ही आत्मज्ञानका लाभ होता है-पमाण-“यमैर- 
कामैनियमेश्वाप्यनिन्दया निरीहयाहन्द्रतितिक्षया च ” (श्रीमहा- 
गवत रकं० ४ अच्या० २२ 'छो० २४) अथे-भरहिसा, सत्य इत्यादि 
यमके अगोकि प्रतिपालन करनेसे, कामनाओोंले रहित रहनेसे, नियमों 
के ग्रेग सन्‍्तोष तप इत्यादिसे, तितिक्षासे अर्थात शीतोष्ण सुख दुःख 
इत्यादि इल्दोंकि सहन करनेसे, निन्‍्दा रहित हे।नेसे, निरुधम रहनेसे 
आत्माका परिचय होता ढे । इसी अमिप्रायते भगवान्‌ अशुनके श्रति 
ह शेर 


श्श्र८ ओमद्भरगवद्गीता [ अश्या ०२] 





तितिक्ञाका उपदेश करते हैं । 
इस श्लोक में भगवनले अर्जुनको जो कौन्तेय ओर भारत दो 
विशेषणोंमे विभूषित किया इसका मुख्य अभिप्राय यह है, कि भ- 
गवानने प्रज्ञुनको दोनों श्रेष्ठ वंशोंका अवर्तर हानेसे तितिन्ञाका भधि- 
कारी बतलाया भौर यह जनादिया, कि है अजुन ! तू ऐसे भात्मज्ञान 
विभूषित वेशोस उत्पन्‍्तर है इस कारण तू अवश्य तितिक्षाका प्रति 
पालन करेहीगा ॥ १४ ॥ 
अब भगवान अगले *लोकमे यह दिखलाते हैं, कि जो इस तितिक्षा 
के अहण केरनेवाले हैं- वे ही मोक्षके अधिकारी होते हैं। 
मु०-ये हि न व्यथयन्त्येते पुरुष पुरुषषेम ! 
समद॒ःखसुख धीरं सो5म्दतत्वाय कल्पते॥ १४ ॥ 
पदच्छेद:-पुरुषषेभ ! (हेपुरुषश्रे्ठ अजुन |) समदुःखसुखम 
( समेदुःखसुखेयस्यतम । हषेविषादरहितम्‌ | शमादिसाघन सम्पन्नम्‌।) 
यम धीरम& (घीमन्तम्‌। नित्यानित्यविवेकवन्तस।) पुरुष (पू्ष अ- 
शसु+ वसतीतिपुरुषः तम | पुणलरेन पुरि शयानम्‌ । पूर्ष शेते यः 
तम्‌ ।) एते (इसमे) हि (निश्चयेन) न (नेव) व्यथयन्ति (पीडयन्ति। 
चालयन्ति ।) सः (पुरुष: ) अम्ततत्वाय ( मोक्षाय ।) कृल्पते (यो- 
ग्यो सवति । समर्थीं भवति ) ॥ १५॥ 
पदाथ:-(पुरुषभ!) हे पुरुषोंमें श्रेष्ठ भजुन | (सम दुःखसखम) 


» वीरमत्वियम बुद्धि ररस्‍यति विदामासक्वरा थीसाक्षिएं प्रेस्यरीनि धीरः वा थिर्य 
राति गरद्धातीति धीरः। 
+ भेतेन्द्रियमनोुद्धिवासिनाकर्मंगायवः । भविद्या चाहटक॑ प्रोक्ते पुर्य्यश्मूपिसत्तमेः ॥ 


छो* ॥१५॥ शीमद्भगवद्गीता १५६ 





दुःखसुखम समान एकरस रहनेवाले (यम्र) जिस (धीरम) धीर (पुरुष) 
पुरुषको (एते) ये शोक मोह इत्यादि (हि) निश्चय करके (नव्यथयन्ति) 
नहीं सताते हैं (सः) वही पुरुष ( अम्तत्वाय ) मोक्षपदके लिये 
( कल्पते ) योग्य होता है ॥ १५॥ 

भमावाथ:-श्रीगोलेकविहारी जगतहितकारीने जो अर्जुनेको 
पूत्रे '्छोक छारा यों ४पदेश किया, कि हे अजुन ! ये दुःख सुख 
झात्माका धरम नहीं हे । अन्तःकरणका घमम है। सो अन्तःकरण प्रति: 
देहमें भिन्न-भिन्न है | इस कारण ये दुःख सुख भी भिन्न-भिन्न बोध, 
होते हैं और आगमापायी हेनेके कारण नित्य नहीं हैं | इस कारण, 
जिस क्षणमें ये सम्मुख आनपडरडे तो इनको तू सहन कर- भर्थाव्‌ः 
तितिक्ञा-धमका पालन करता रह । इसीके विषयको दृढ करनेके तात्पये 
से भगवान्‌ कहते हैं, कि [ ये हि न व्यथयन्त्येते पुरुष पुरु- 
पषेभ ! समदुःखसुखंधीरम ] हे भरज्जैन ! तू पुरुषषभ हे भर्थात्‌ 
सहसों पुरुषोंमें श्रष्ठ कहाजाता है इसलिये में जो कुछ तुझे कहूंगा 
तू उसे भली भांति सांगोपांग समकनेका अधिकार रखता है-सो में 
तुके निश्चय कर कहता हूं कि दुःख सुखमें समान रहनेवाले जिस 
धीर पुरुषको ये शीत, उष्ण, दुःख, सुख, मोह इल्यादि व्यथा नहीं 
करते अर्थात्‌ दुःखके सम्मुख होने पर जो व्याकुल नहीं होता और 
सुखके सम्मुख होने पर जो बावलोंके समान सतवाला होकर सारे संसार 
में अपने समान बुडिमान, धनवान तथा सुखी किसीको न समझ कर 
८४ मदग्रेको5षपिनाएस्ति ” ऐसा कहकर घमणड नहीं करताहे । घर्थात्‌ 
दुःखम हा बाप ! हा दादा ! पुकार-पुकार कर चिल्लाता भौर कराहता 


२६० श्रीमड्गवद्ीता | पश्रध्यौ० ९ ] 
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नहीं । उडिझ और व्याकुल हेकर देव देवियोंको तथा अपने कुंल- 
गुरुओंको कोसता नहीं अपने प्रारेब्यसे लाठी नहीं लेता और सुखमें 
डूबजानेपर मद्पान, वेश्यागमन इत्यादि कुकमोसे लिप नहीं होता । 
अर्थात्‌ जैसे क्षुद्र नदियां थोंडे जलको पाकर उबल जाती हैं । ऐसे 
सुख पाकर जो उतावला होकर नहीं चलता । वरु जैसे दु:खम धीर 
था ऐसे सखमे मी स्थिर चित्त- रहता है। उसीको धीर पुरुष कहते हैं। 
सो जो ऐसा घीर है [सो$मृतत्वाय कल्पते ] हे अजुन ! वही 
कैवल्य परमपद अर्थात्‌ नित्यानन्दका अधिकारी है । वही संसार 
सागरसे पार होकर सदाके लिये मेरे स्वरूपम प्रवेश कर परमानन्द्‌ 
लाभ करेता है । क्योंकि ऐस प्राणियोंको निश्चय रहता है, कि 
भात्मा नित्य है, विभु है, निर्लेप हे, निविकार है, एक है, और सब 
जीबोंम साक्षि-सात्र है। जैसे दो प्राणी किसी मागे पर परस्पर लरडड 
झौर एक दूसेरेका अंग भंग करने लगजाबे तो मार्गके चलने वाले 
पथिकोंको, जो साक्तिमात्र हैं कुछ भी क्लेश नहीं होता । इसी प्रकार 
झात्मा भी सबमें साक्षी होनेसे निर्देष और निविकार रहता है । दुःख 
सुखका भागी नहीं होता हे-यथा श्रुति; | ३० सूर्यों यथा सर्बलो- 
कस्य चच्ष ने लिप्यते चाक्षुपेबाह्मदोषे:। एकस्तथा सर्वभूर्तान्तरात्मा 
न लिप्यते लोक दुःखेन वाह्यः । भर्थ-जैसे सूच्ये सबलोगोंके नेत्रों 
का अधिष्ठातृ देव होनेपर भी बाहरका दोष मल मूत्र इत्यादिके देखेने 
से उनकी अपविशन्नतास लिप्त नहीं होता इसी प्रकार सब भूतोंमें निवास 
करनेवाला जो 'एक आत्मा है वह लोगोंके दु:ःखोंस लिप्त नहीं होता 
है। कहां नहीं होता है ? तो कहते हैं «८ बाह्यः” बाहरवाली बुद्धि 


रझो० ॥११॥ भरीमद्भगवद्गीती २६१ 
मम नल शिक कल महक कक पक न की नमन कक किट पक के 
से (कठ० श्रध्या० २ बल्‍्ली २ श्र" ६७) क्योंकि माण्डूक्योपनिषद्‌ 
में आत्माको अह्मरूप ही कहा है “ अयमात्मावह्म ” चर्थात यह 
भात्मा अह्मही हे फिर जैसे अह्म सब भूतोंका सात्नीभूत कहाजाता है, 
वह सबमें है, पर निर्लेप है। इसी प्रकार यह आत्मा भी निर्लेप है सबके 
साथ रहने पर भी असंग है । इसकी असंगति सिड करनेके लिये 
एक विलत्तण दृष्टान्त दिया जाता है--- सुनो ! मानले कि किसी 
के गहमें बिजलीकी बत्ती जलरही है।उस शहमें सायंकालसे ग्राधीरात 
तक वारागनाश्रोंका नृत्य हेतारहा, पश्चात्‌ आधीरातसे पातःकाल तक 
किसी डाक्टरने उसी गान सुनने वाले ग्रहपतिके घावको चीर-चीर 
कर रुघिर बहाया | अब बिचारने योग्य है, कि वारांगनाओंके गान 
सुननेका सुख तथा डाक्टरसे “चीरेजानेका दुःख तो केवल उस ग्रहपति 
को होता रहा पर बीजलीकी बत्ती दोनों दशाश्नोंमें एक रंग प्रकाश करेती 
रही । गानके समय अधिक प्रकाशसे न बली भोर चीरेजानेके समय 
धुत न गई । दोनों दशाओंमें एक समान साक्तिमात्र रही। अथवा 
यों उदरहण देलो कि थ्रालाक्य लेखक येत्र ( फोटोग्राफीके कांच ) 
हाकर काले, गोरे, साधु, चोर, रोते और हँसते सबकी मूत्तियां प्लेट पर 
बनजाती हैं, पर उस यंत्रका कांच काला गेरा ज्योंको त्यों बना रह- 
ता है। किसी अकारका रंग वा रूप उस खच्छ कांचमें नहीं लिपट सक- 
ता । इसी भ्रकार आत्माइस प्राणीके चेतन हेनेका तथा सर अकारकी 
चेष्टाओंके करनेका मुख्य ढ/₹ है, पर निर्लेप रहता हैं । अन्तःकरण- 

रूप छ्लेटके दुःखी सुखी हानेसे दुखी सुखी नहीं हेता है । 
' [प्रिय पांठको | इन दृ्ान्तोंसे मुख्य अभिम्राय यही है, कि शीत, 
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उष्ण, सुख, दुःख, थात्माको नहीं होते, केवल अन्तःकरणको हेते हैं। 
वह भी उसी दशामें होते हैं जब मात्रा अर्थात्‌ इन्द्रियोंका रपशे विष- 
योंको हेता है । जैसे कानोंको जब निन्‍्द्रा-र्तुतिके शब्दसे सपशे होता 
है तब अन्तःकरणमें स्नेह वा कोध उतपन्‍न होआाता है । त्वचाको 
जब -म्रदुल था कठोर वस्तुओंसे स्पर्श हाताहे तब अन्तःकरणमें उसके 
ग्रहण वा त्यागकी रुचिवा अरुचि उत्पन्न होती है। सुन्दरताई ओर 
कुरूपता केवल चम रुधिर इत्यादि सप्त धातुओंकी बनावटका भेद है । 
पर जब उनको नेन्नसे सम्बन्ध हाता हे तब रनेह तथा घृणा होती है। 
इसीलिये भगवान्‌ कहते हैं, कि हे भारत ! ऐसा जानकर जो लोग 
इस मात्रारप्शसे दुखी सुखी नहीं हेते वे ही इस संसारसे छूट (अमृ- 
तत्वाय) मोक्ष पदवीको प्राप्त करनेके अधिकारी हैं | इसलिये भगवान 
अजुनसे कहते हैं, कि तू आत्माको सबसे निलेप जान अपनी इन्द्रियों 
को अपने बन्धुव्गेकि लेहसे स्पर्श मत होनेदे फिरतो तेरा बेडा पार है। 
युद्ध करता हुआ भी सब विकार रहित है। इसलिये तू शोक रहित हेकर 
अमृतत्तका अधिकारी हाजा ॥ १४ ॥ 

इतना सुन अजुनने कहा-भगवन ! तुमने शीत, उप्ण, दुःख सुख 
को आगमापायी कहकर इनको' सहनेकी आज्ञा दी से सहना कैसे 
बने १ क्योंकि जेसे आत्मा-सत्य है ऐसे ये भीतो सत्य ही प्रतीत होारहे 
हैं। जिस रथपर हमलोग बैठे हैं, जो वीर हमारे सम्मुख खडे हैं, 
ओर इनके बाणोंके प्रहाससे जो मारेजाबेंगे उनका मरना भी 
सत्य ही प्रतीत हारहा है । फिर इस कुरुक्षेत्रकी भूमि भी सत्य ही 
भतीत हेरही है। में तो यही कहूंगा, कि सम्पूर्ण संसार सूस्थ, चन्द्र 
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इत्यादि सत्य ही अतीत होरहे हैं । फिर इसीके भीतर इन्ही सूर्य, चन्द्र, 
वायु, अभि, जल इत्यादिके कारण जो शीत, उष्ण, दुख और सुख हैं वे 
भी सत्यही प्रतीत हारहे हैं।इनको आगमापायी जान इनकी तितिज्ना कैसे 
बने ? क्‍योंकि जो सत्य है उसकी निवृत्ति तो ज्ञानसे भी नहीं हेस- 
कती । यदि सत्यकी निवृत्ति भी, ज्ञानसे हाती हे! तो आत्मा जो सत्य 
है उसकी निवृत्ति भी ज्ञानसे हाजानी चाहिये । फिर तो जैसे शीत 
उष्ण आगमापायी हैं ऐसे आत्मा भी आगमापायी सममाजावेगा । 

इस शकाके उत्तरमें भगवान कहते हैं- 


मूृ०--नासतो विद्यते मावो नाभावो विद्यते सतः। 

. उभयोरपि दृष्टोन्तरत्वनयोस्तेत्तदशिमि: ॥ १६ ॥ 

पदच्छेदः--असतः ( अविद्यमानस्य शून्यस्य। ) भाव: (पर- 

मार्थसत्ता। स्थिति: | अर्तित्वम्‌ ) न ( नेव ) विद्यते ( अर्ति | ) 
सतः ( विद्यमानस्थ | ) अभाव: ( असत्ता विनाश: । असत्तम्‌ ) 
न ( नेव ).विद्यते (वर्त्तते ) अनयोः ( यथोक्तयो: ) उभयोः (सद- 
सतोः. ) भपि, अन्तः (निर्णय;। मर्य्यादा। नियत रूपत्वम्‌ ।) तत्व- 
दर्शिमिः ( वस्तुयाथाथ्यद्शनशीलैब्रह्मविद्धि: )) दृष्; (अवलोकितः । 
श्रतिस्म्रतियुक्तिभिबिचारपृतंक निश्चित: ) ॥ १६ ॥ 
हु पदार्थ: ( असतः ) जो परतु असत्‌ है उसका ( भावः ) 
भाव ( न विद्यते ) कभी नहीं हेता और.( छतः ) जो वस्तु सत 
है उसका ( अ्रभावः ) अभाव ( न विद्यते ) कभी नहीं होता तो है 
(झनयोः) इन (उभयोः) दोनों विषयोंका अर्थात्‌ सत्‌ और असत्‌का 
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सिद्धान्त ( अपि ) भी ( तत्वद्शिभिः ) तक्त्दर्शियों द्वारा ( ह2:) 
देखागया है। अर्थात्‌ थात्मज्ञानियों ढारा पूर्ण प्रकार विचार पूर्वक निर्णय 
कियागया है ) 

भावाथ:- अजुनेने जो भगवानसे यह शंक्रा की है, कि जैसे 
भात्मा सत्‌ है ऐसेही ये शीत ओर उप्ण मी सत्य प्रतीत हारहे हैं ।इनको 
आगमाषायी अर्थात्‌ उत्तत्ति विनाश वाले समझ कर इनका शोक मोह 
केसे छोड़ ! ये तो सच-मुच प्राणियोंको चलायमान करही देते हैं । 
क्योंकि आत्माहीके समान इनकी भी सत्यही प्रतीति हेरही है । इस 
शंकाके उत्तरमें भगवान्‌ कहते हैं, कि हे अजुन ! [ नासतो विद्य- 
ते भावों नाभावो विद्यते सत:] तू निश्चय करके जान, कि जो 
वस्तु असत है, अर्थात्‌ विद्यमान नहीं है, शून्य है, उसका भाव 
भर्थात्‌ सत्ता वा उसकी स्थिति कभी भी नहीं हेती है। वह वरतु तीनों 
कालमें स्थिर नहीं रह सकती है ।इसी प्रकार जो सत्‌ है उसका अमाव 
भी नहीं हासकता अर्थात्‌ सत वस्तु भूत, भविष्य, और वर्च॑मान तीनों 
कालोमें समान रहती है। सो यह जगत्‌ अपने शीत, उप्ण, सुख, दुःख 
इत्यादिके साथ असत है । इसलिये इनका भाव कभी नहीं हेसकता । 

पाठकोंके बोध निमित्त इन सबका असत होना शास्रोंके प्रमाणों 
से सिद्ध कियाजाता है सुनो ! “परिच्छिन्न तदसत्‌”” अर्थात्‌ जो वस्तु 
असत होती है वह कालकत, देशकूतं और वस्तुकृत इन तीन परिच्छेदोंसे 
परिच्छिन्न हाती है, अर्थात्‌ भूत, भविष्य और वर्त्तमान इन तीनों कालोंमें 
से किसी एकही कालमें विद्यमान रहती है तथा सब देशॉमें से किसी 
एकही देशमें अथवा सब वस्तुओंमेंसे किसी एक ही वर्तुका रूप होकर 
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मान रहती है क्पोंकि ४ जम्स विद्ाशशीलं प्राकालेन परकालेन 
च परिच्छिन्नध्ठसधागमावप्रतियोगिवात रछदाचिस्कालपरिच्छिन्न 
सित्युच्यते" अथोत्‌ जो वस्तु जन्म ओरे नाश वाली है औरे प्रावकाल 
आर्थात्‌ यूतकाल ओर परकाल अर्थात्‌ सविष्यतवगलसे परिच्छिनन है 
तथा प्रध्यंघाभाव और प्रागभावका प्रतियोगित्व जिसमें है उसीको काल- 
परिच्छिनन कहते हैं। जैसे यह शरीर जो जन्म मरण वाला है मुतकाल 
में बना था और सविष्यतूकालमें विनश जाबेगा । और इस समय यह 
प्रागमाव ओरे प्रध्वसाभावसे रेहित होकर व्तेमान हेरहा है- इसलिये 
इसको काल-परिच्छिनन अवश्य कहेंगे । फिरे यह देश-परिच्छिन्न भी 
है | क्योंकि “ सूत्तित्पेत सर्वदेशाइटत्वात्‌ ” मृत्तिमान्‌ हेनेसे यह 
सब देश नहीं है | इसलिये देश परिच्छिन्न भी है। फिर इसमें 
वस्तुपरिच्छिन्नता भी देखीजाती ऐहै। कारण पह है, किह्रस समय इसमें 
ध्वजञातिभेद, विज्ञातिसेद तथा स्वगतभेद्त तीनों भेद वन्तमान होरहे हैं। 
ये तीनो भेद जहां हां तहां बस्तु-परिच्छेद अदृश्य हाता है। तहां पर- 
स्पर समान वस्तुय्रोंम जो सेद होता है उसे रवजादिशेद कहते हैं। 
जैसे एक रथसे दूसरे रथका जो भेद है ओर बरगदके वृुच्तणो कदम्बके 
बक्से जो भेद है अर्थात्‌ स्थको र्थसे और वृक्षको वृक्तसे जो भेद है 
वह स्वजालिलिंद है । और रथको बाणसे जो मेद हे वह विजातिभेद॑ 
है | क्योंकि रथ काउका है ओर बाण लोहेका है| इसलिये इसे 
विजातिभेद कहते हैं | रथको अपने पहियोंसे तथा कील कांटियोंसे जो 
भेद है, अथवा किसी वृत्तको जो अपने फल फूल संजरसे सेद है 
बह स्वगंतभेद है । इस कारण इस शरीरम वस्तुपरिच्छिन्नताकी भी 
३४ 
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प्राप्ति है । 
शास्त्रोंसे यह सिद् कियाहुआ है, कि जिसमें काल, देश, वस्तु 

की परिच्छिन्नता देखीजाती है उसे असत्‌ कहते हैं । इसलिये सम्पूरण 
विश्व अपने पांचों तलोंके विकार प्रथ्वी, पाषाण, सूय्य चन्द्र, तारा 
गण, कन्द, मूल, फल, फूल, थोर चोरासी लक्ष योनियोंके सहित 
सब असत्‌ ही हैं । क्‍योंकि ये सब न पहले थे न आगे हेंगे | 
इसलिये ये सबके-सब असत्‌ हैं। इनका भाव अर्थात्‌ इनकी सत्ता 
वा विद्यमानता कहीं भी नहीं है । इसी कारण मगवान्‌ अजुनसे 
कहते हैं, कि “ नासतो विद्यते भावों ”- अर्थात्‌ मिथ्याका भाव कभी 
नहीं हेता ' यह केवल आंति मात्र भासते हैं । जैस आकाशमें, जो 

इन्द्र-घनुष (पनसोखा वा पनवोरा) भासता है उसमे नील, पीत, अरुण 
इत्यादि भिन्न रंग मासते हैं, पर यथार्थमें ये आंतिमात्र हैं । उस धनुष 
में किसी प्रकारके रंग रूप नहीं होते हैं | वहां तो केवल मेघमालाके जल 
के छोटे-छोटे सीकरों पर सूय्थकी किरण पड़ती हैं 'और कुछ नहीं है। 
केवल नेत्रका अम है। इसी प्रकार यह असत्‌ रूप जगत भ्रम करेके 
सत्‌ भासता है। जेसे सममें सुन्दर ख्रीसे प्रेम करेना असतृ-रूप है। 
वहां यथार्थम कोई स्त्री नहीं है । केवल सोनेवालेके संकल्पमें जो 
रफुरण हुआ है उसकी इढताके कारण स्त्री मास आयी है। इसी प्रकार 
यह संसार सांसारिक मनुष्योंके संकल्पमें भासाहुआ है । ज्ञानीकी दृष्टि 
में सब स्वप्वत्‌ भासते हैं | जगत्‌की सत्यता कहीं सी नहीं है । 

भमाण -श्र० द्यावापृयिवी समकत्पेतां वायुश्वाकाश व सम 
कृत्यन्तामापश्च तेजश्चतेद्ठ७ संकृल्त्ये वर्ष संकरपते''**(, छां> 





ओ० ॥ १६॥ श्रीमद्धगवद्गीवा २६७ 





उत्त० श्रपा ७ श्रति २ में देखो) अथे---(यो) स्वर्ग लोक और प्रथ्वी- 
को संकल्प ही रचता है। फिर वायु ओर भूताकाशको भी संकल्प ही 
रचता है। इसी प्रकार जल ओर अप्निको संकल्प ही बनाता है, तिनका 
सकलप करके वर्षाका संकल्प करता है । मुख्य अभिप्राय यह है, कि 
सम्पूर्ण बह्लाणडः संकल्प ही से बनता है इसकारण इनका कहीं भी 
भाव नहीं है। इसलिये भगवान्‌ कहते हैं, कि हे भ्रज्ञुन ! तू इन सबों, 
को असत्‌ जान ! 

इसीके प्रतिकूल यह जो आत्मा है प्रथम कहे हुए तीनों प्रकारकें 
परिच्छेदोंसे रेहित है | सब कालोंमें है, सब देशोंमें है और सब वस्तु- 
ओम है। इसलिये यह आत्मा विभु है, सवेत है, ओर स्वेगत है। 
इसी कारण यह सत्‌ है इसका असछूव अर्थात्‌ अभाव कभीनहीं हाता १ 
प्रमाण-श्र "आत्मा वा इद्मेक एवाग्रआसीत | नान्यत्‌ किव्चनमिषतू 
(ऐतरे० आअ०१ श्र० १ ) यह एक श्रात्मा ही सबसे पहले था अन्य कुछ 
भी नहीं था। इस श्रतिसे आत्माका भूतकालमें हाना सिद्ध है | तथा बर्चे- 
मान कालमें इसफ्ा अनुभव होही रहा है और वेदादि प्रमाणोंसे इसका 
भविष्यत्‌ कालमें होना भी सिद्ध ही हे अतएव तीनों कालोंमें एक रस 
है इसलिये वह सत है । भगवान कहते हैं, कि “ नाभावोविद्यते- 
सतः ” यह आत्मा जो सत्‌ है इसका अभाव कभी नहीं हाता ' 

अब भगवान्‌ कहते हैं, कि हे अजुन ! [ उमयोरपि दुष्टो$- 


न्तस्त्वनयोस्तत्त्वदर्शिमिः | इन दोनों बातोंको अर्थात्‌ “जगतकः 
असत्‌ होना ” और “आत्माका सतू हेना” तत्वद्शियोंने पूरे प्रकार 
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श्तो, ॥ (७॥ श्रीमद्भगवद्गीता २१६ 
न ध 
भी नहीं करती ।इसी कारण जिस वरतुमम ऐसी ब्यभिचारिणी बुद्धि हे! 
उसे असत्‌ कहनी चाहिये । इस मिथ्या बुडिको तत्त्व-दर्शी द्याग कर 
सद्बुद्धिका ग्रहण करते हैं सो आत्माकार बुद्धि सदा एक रेस है। उसी' 
सद्बुद्धि दारा तत्वदर्शी सतू और असतका निशय करलेते हैं ॥१४६॥ 
इतना सुन अज्जुन ने कहा-भगवन ! जैसे कालके विस्तारसे 
एक कल्प बीतने पर जगत॒का नाश हाजाता है ऐसे ही दो चार सहख्र 
वःल्पोंके बीतजाने पर, आत्माका भी नाश हाजाना संभव है तो इस 
विचारसे महाकालकी अ्रपेज्ञा आत्माको भी आगमापायी क्यों न कहूँ ?' 
इसके उत्तरमं भगवान, कहते हैं, कि-- 
पू०--अविनाशि तु तहिद्वधि येन सवैभिदं ततस्‌। 
विनाशसब्ययस्यास्य न कश्वितकत्तेमईति ॥१७॥ 
पदच्छेद:- येन ( सद्रपेण, नित्येन, विभुना आत्मना | ) 
इृदस्‌ ( दृश्य जाते देहादिकम्‌ । स्वतः सत्तास्फूतिशून्यम । ) स्वेस्‌ 
( सम्पूर्शम ) ततम (व्याप्म्‌ )) [ अस्ति | ततू (आत्मखरूपम ।) 
तु ( निश्चयेन ) अविनाशि ( नाशरहितस | देशकालवस्तुपरि- 
व्केदशून्यम्‌ । ) विद्धि (विजानीहि |) कश्चितू (कोष्याश्रयोत्रा विष- 
यो वा इन्द्रियसन्निकर्षादि रूपो हेतुर्वा इन्द्रोवा * इश्वरो वा |) अस्य' 
(एतस्य ) अव्ययस्थ ( उपचयापचय रहितस्य । जन्मादिसवेविकार- 
शून्यस्य | ) विनाशम्‌ ( अभावम्‌ | अदर्शनम । ) कृतुंम ( विधातुम) 
न ( मेष ) अईति ( योग्यो भवति | ) ॥ १७ ॥ 


+ स्वात्मनि क्रियाविरोधात्‌ | 


२७० श्रीमठ्रगवद्गीता अिध्या० ९ ] 





पदार्थे:- ( येन ) जिस श्रक्य तत्त्व आत्मासे ( इदम्‌ ) 
यह € सर्वम्‌ ) सम्पूर्ण जगत ( ततम्‌ ) व्याप्त है ( तत्‌ ) उसको 
( तु ) तो निश्चय करके हे अर्जुन ! तू ( अविनाशि ) नाश रहित 
( विद्धि ) जान क्‍योंकि ( अस्य ) इस ( अव्ययस्य ) उत्पत्ति 
नाश रहित आत्माका ( कश्चित) कोई सी ( विनाशम ) नाश 
( कत्तम्‌ ) करनेकी ( न अति ) समर्थ नहीं है ॥ १७ ॥ 


भावार्थ:- अज्जुनने जो पहले यह शंका की है, कि आत्माकी 
भी दो चार कल्पके पश्चात बुड्धिस विस्थति हेजासकती है इस कारण 
आत्माको भी आमम्रापायी क्‍यों न कहाजाय ? इसके उत्तरम आनन्दकन्दृ 
श्रीकृष्णचन्द्र आत्माके नित्यच्वको अज्जुनके अन्तःकरणसे इढ करनेके 
तासय्थैसे कहते हैं, कि [ अविनाशि तु तद्दिद्वि येन सर्वभिदं 
ततम्‌ ] जिससे यह सम्पूर्ण वह्माए॒ड व्याप्त है उसे तू अविनाशी 
जान | क्योंकि कालपरिच्लेद, देशपरिच्छेद, तथा वस्तुपरिच्छेद इन 
तीनों प्रकारके परिच्छेदों *से रहित हानेके कारण यह आत्मा अनादि 
ओर अनन्त है। पूर्व श्लाकम जो इस आत्माको तीनों परिच्छेदोंसे रहित 
दिखला कर अजर अमर सिद्ध करआए हैं उसी विषयको फिर दृढ 
'करनेके तात्पय्यसे फिर इस श्लोकमें श्रतियोकि प्रमाणसे अविनाशी 
सिद्ध करते हैं । सुनो | इसको पुनरुक्ति सतसमझो | 

यह आत्मा पहले भी था, अब मी है और आगे भी रहेगा । 
यह तीनों कालमें एक रस रहता है | इसलिये कालपरिच्छेद्से रहित 


कट न लत नकल परत + वन वन िपल हि कमल की हि कर प नमक कक कि लत ह 
# ईन तीनो प्रकारके परिच्छेदों को पहले छो० १६ ४४०२६४५में कह आये है देखलो । 


हो० ॥ १७॥ श्रीमह्ुग्वद्गीता २७१ 


हे प्रमाण-“ अजोनित्यः शाश्वतो&यम्पुराण॒ः ”” इस कठोपनिषद्‌्की 
श्र० को भगवान्‌ आगे इस गीतामें भी कहँगे । अर्थात्‌ यह श्रात्मा 
नित्य है, सनातन है, पुराना है, सब देशमें है और ऊपर नीचे दायें बायें 
सब ठोरमें एक रस व्याप रहा है | इसलिये देशपरिच्छेदसे भी रहित है 
प्रमाण-श्र ० आत्मेवाधस्तादात्मोपरिशिदात्मा पश्चादात्मा पुरस्ता- 
दात्मा दर्किणत आत्मोत्तत आत्ेवेद०सर्वभिति (छां*्य० ७ खे० २४ 
श्र० २ ) अरथ-निश्रय करके यह आत्मा नीचेसे हे, यही ऊपरसे भी 
है, यही आत्मा गीडेसे मी है, यही आत्मा आगेसे भी प्रकाश कररहा 
है, यही दक्षिणसे भी स्फुरण करूहा है, तथा उत्तरस भी प्रज्वलित 
है । कहां तक कहूं यह जो कुछ सामने दीख पडता है सब भात्मासे 
भरा है। जैसे आकाशसे कोईमी स्थान रहित नहीं है। ऐसे जहां तक 
बुद्धिका समावेश हेासके तहां तक. सम्पूर्ण स्थानों को आत्मासे भरा- 
हुआ जानो | इस अ्रतिसे सिद्ध हाता है, कि आत्मा देशपरिच्छेढ़ 
से भी रहित है। अब दिखलाते हैं, कि यह आत्मा वस्तुपरिच्छेद 
से भी रहित है। देखे! सूय्ये, चन्द्र, तारागण, सरिता, बन, पर्व॑त, देव, 
देवी, दैत्य, दानव, पशु ओर पक्ती सबमे एक रेस व्याप रहा है। वरू 
ऐसा कहना चाहिये, कि यही एक आत्मा स्ेरूप हाकर भासता है! 
प्रमाण श्र०-एकोवशी सर्व-भतान्तरात्मा एकं रूप वहुधा यः करो- 
ति। तमात्मस्थ येप्नुपश्यन्ति धीरास्तेषा० सुख७ शाश्वतस्नेतरपाम्‌ ॥ 
( कठो० अर० २ बलल्‍ली ५. श्र० १२) अथै-सब आणियोंके भीतर वहीं 
एक आत्मा है जो सबकों वशमें रखनेवाला है, जो एक अपने रूपको 
बहुतसा बनालेता है तिसे जो घीर पुरुष अपनेमें देखते हैं उनहीका सुख 


२७९ श्ीमहगवढ़ीता [धिध्या०३ 
दि अनिल मम तक किक 2 ली आल कक 
सनातन और स्थिर है, पर इूसरोंका नहीं । इसलिय यह चाल चच्तु- 

परिच्छेदसे मी रहित है । 

एवम प्रकार यह आत्मा तीनों परिच्छेदांस रहित हानेके कारण 
सब काल, सब स्थान और से वस्तुओंमें व्यापक होकर सतू रूप है 
ओर सत्य अविनाशी है | अजनने जो शेका की थी, कि कई कव्पोके 
पश्चात्‌ इसका नाश संसव हैं, इस शकाका समाधान इन अ्रतियोंकि 
हारा हागया; कि आत्माका नाश सहसोों कल्पेके पश्चात भी नहीं 
हासकता इसी कारण अब भगवान्‌ कहते हैं, कि | विनाशसंब्य- 
यसयास्य न कश्चित्‌ कत्तेमहति ]इस अव्यय आत्माका कोई 
सी लाश नहीं कर सकता । समुद्रको कोई पीजावे तो पीजाबे । सृय्थ 
चन्द्रको अपनी मूठीम बांवल तो बांचलेवे | हिमालय, विन्ध्याचल, 
सुमेर इत्यादि पर्वतोंकी कोई अपनी चुटकियोंसे मलकर चूर करदे तो 


-॥ 7 


८० 


करदे । पर इस अविनाशी आत्माका नाश देव, देवी, बह्मा, विष्शु 
ओर महश कोई भी नहीं कर सकता हे। यह सदासे हे और रहेगा, न 
जम्मेगा न मरेगा | इसी कारण यह थव्यय कहाजाता है « न व्येत्युपच- 
यापचयों न यातात्यव्ययश्व” जो उपचय (वृद्धि) और अपचय (हास) 
उन प्राप्त है उसीको अव्यय कहते हैं। इसी कारण भगवानने इस श्लेकमें 
आत्माकी अव्यय कहा है। जो वस्तु अव्यय हागी वह अवश्य जन्मादि 
४ पड़ अवस्थाओंसे रहित हागी । क्योंकि जिसका कभी भी जन्म नहीं 
डुआ वह कदापि घंटे बढ़ेगा सी नहीं। इसीलिये यह आत्मा अजनन्‍्ना 
ड्रानेके कारण घटता बढ़ता नहीं। क्योंकि श्रतियोंमे भी बार-बार इसे अजन्सा 


डिक फसल नल न नानी नननाननन 
# पडवस्थान्ययम्ति । जायते । बढ़ते | परिणमत्ते । अपनीयते । विनश्यति। - 


>> खत 


छो०ण ॥१ज) श्रीमद्रगवद्गीता २७३ 





कहा है ओर मगवान्‌ भी इस गीतामें आगे चलकर इसे बार-बार अज- 
न्‍मा कहते जावेंगे । 

सब शाख्रोंसे तथा युक्तियोंस यह सिद्धान्त किया हुआ है, कि 
जो जनता नहीं वह नाश भी नहीं होता । “ अजातस्थपेव धर्मस्य 
जातिमिच्छन्ति वादिनः | थ्जातो झायमृतो धर्म्सों मत्येतां कथमे- 
र्यति ॥ न भवत्यमतते मर्त न मत्येमसतन्तथा । प्रकृत्तेरन्यथा- 
भावो न कर्थ॑चिद्धविष्यति ॥ (गोडपादीयकारिका प्रकरण ४ श्लोक 
9३३, ३३४ ) अथे--प्रायः ऐसा देखाजाता है, कि अज्ञानी बादी लोग 
झजात-घम वाले की अथौत नहीं जन्मने वालेकी “ जाति ” जन्म 
की इच्छा करते हैं अर्थात्‌ जिसका जन्म कभी नहीं हाता उसे जन्म- 
वाला कहने चाहते हैं, परे ऐसा कहना अनर्थ है । क्योंकि जिसका 
जन्म नहीं होता उसमें अम्रृत धरम अवश्य होता है अर्थात्‌ वह कभी 
मरता नहीं और इसके प्रतिकूल जो मस्णशील अर्थात्‌ मरनेके योग्य 
है, सदा मस्ता जीता रहता है, उसे अमरत्व पद नहीं होता + ऐसी 
प्रकृति है । अर्थात्‌ सदामे यही स्वथाव चल्लाआया है, कि अमर मरे 
नहीं और मरण-शील अमर हेोवे नहीं । फिर यह आत्मा जो कभी 
जन्मा नहीं नाशको क्यों प्राप्त दंगा ? क्योंकि यह अव्यय हे घटता 
चढ़ता नहीं है । 

इन कारणंसि भगवान कहते हैं, कि हे अजुन ! इसअव्यय 
आअविनाशी शात्माका कोई भी नाश नहीं करसकता 4 अह्ा, विष्णु, 
महेश भी इसके नाश करनेकी असमयथे हैं- फिर अन्य देव, गन्धरवे, 


मनुष्य इत्यादिकी क्या गणना £ 
बे४. 


२७४ श्रीर-मवद्गीता शिध्या० २] 
मा लक 
इसी प्रकार कोई थाश्रय, कोई विषय, कोई इन्द्रिय भी इसे 
नाश करनेको समथ नहीं है | यह तृ निश्रय॒ जान ॥9७॥ 
इतना सुन अजुनन कहा मगदन ! बहुतेरे विहान थात्माको 
नहीं मानते है. । वे तो एस कहते है कि इन्द्रियों छारा देखना, सुनना 
इत्यादि नाना प्रकारकी चेष्टाय जो इस शरीरम हारही ह उनका भरक 
आत्मा नहीं है बढ पंचसृतोंके मसेलकी एक विलज्षण शक्ति हैं। है 
दयासागर सन | इन दोनों सिदास्तोर्म में किसकी सल गाने ) इतना 
सुन भगवान बोले-- 
४६०४ ->अईल्तृदृन्त इ्मे | नित्यस्थोक्ता घरीश्शि:; | 
नाशिनो उप्रमेयस्य तस्माच्ध्यश्व सारत ॥१प८ 
पदच्छेदः-हे भाश्ल ! (भरत वंशदतंस चुन | ) नित्यृस्य 
(परिच्छेदत्रयशून्प्स्थ | सवेदेकरूपस्थ ) अनाशिर; ( नाश रहितरथ ) 
अपसेयस्य (अपरिच्छित्नस्थ अतयकज्षाद्ममाणरपरच्छुचस्थ।) श्ाश्श: 
( देहासिमानिन: जीवस्यथ | आत्मन; 


) इसे € अपराज्ता; ) देह: 
( उपचितापचितरूपलाच्छरीराणि नेज्योक्यवरन्ति सब थाखि शरीशणि ') 


अब्तदन्‍्त; ( घेऊओशी विचते यय्व॑ ते नाशवग्तः |) उच्छा: (कश्ताः) 
तस्मात (अतः) युदछूरव ! ( डुडादुफ्संसाकार्पी:। संग्राम सप्पादया) | 

पदार्थ;- ( भारत !) हे मरतवंशावतेस अजुैन | ( मित्य- 
स्थ ) सदा एकल रहने वाले € ऋदाशिनं: ) नहीं नाश देने वाले 
तथा € अमश्यरण) प्रनाण रहेल अर्थात असीम देलेके कारेश दृष्धि. 


्च, 


और हाप्को नहीं प्राप्त हेनेवाले ( शरीरिण: ) इस शरीरके स्वामी 





नन्ा 


6, 


शेण्॥ (८ श्रीमहगवद्गीता २७१ 
न न आल 
भात्यके € इसेदेहा; ) ये देह ( श्रम्तवन्तः ) अन्त होजानेबाले 
( उक्ता ) कहेगये हैं।( तरमात्‌ ) इसलिये इनका शौक न करके 
(युद्धरव ) युद्ध कर !॥ १८॥ 

भावाथ;-- जब श्रीकृष्ण सगवान ने आत्माको अविनाशी 
कहा तब अज्जनने यह शंकाकी, कि “ मूतचैतन्य बादी अथात - 
अनात्मबादी तो यो कहते हैं, कि जैसे पान, कत्या, सुपारी, और 
चूना, हन चारोंके मेलसे एक प्रकारकी अरुणाई ( लाली ) प्रकट 
होती हे, इसीमकार क्षिति, जल, पावक, समीर भौर आकाश इन 
पांचों भूतोंकि मेलसे इस स्थूल पिश्डमें एक चेतन्य-घम्मे उत्पन्न होजा- 
ता है जो इसी स्थूल शरीशका धर्म है।सो जेंस-जैस यह स्थल चण- 
क्षण बनता और विनशता रहता है इसीके साथ-साथ चैतन्य-घम्म- 
भी बनत। और विनशता रहता है। स्थुलको चेतन करनेवाला भात्मा 
कोई विलग नहीं है इसलिये द्वे मगवन्‌ ! मे एक आत्मा चैतन्य 
गविनाशी इस देहसे भिन्न केसे मानूँ ९ 

अजुनकी इस शकाकी सुनकर श्रीकृष्ण भगवान्‌ बोले- है अजुन ! 
[अन्तवन्त इसे देहा नित्यस्पोक्ताः शरीरिण:] यह जो शरीरी 
अथात्‌ शरीरका रवामी आत्मा नित्य है, उसीके ये जो बेह हैं ये 
सब अन्‍्तवन्त अर्थात्‌ नाश हेनेवाले हैं । यहां “ इम्रेदेहा: ” 
बहु-बचन कहनेका तातर्य्य चैरासीलक्ञ योनियोसि भी है तथा स्थूल 
सूक्ष्म, भर कारण तीनों प्रकारके शरीरोंसे भी है। क्योंकि ये 
तीनों भी अन्त हेनेवाले हैं । इनमें स्थूल शरीर तो अग्नि, जल भरें 


२्‌७द धीमशगवर्रवा [ अध्या २० ! 
पा मिनरल के मल लव जज अर महल ली अल जी कल 
पृथ्वीम जलने, गलने और सडनेसे अन्तको पाता है । पर सूक्ष्म 
और कारण शरीरका अन्त जलने, गलने ओर सडनेसे नहीं होता । 
इसलिये पाठकोंके बोधाथे इन दोनोंके अन्त द्वेनेका कम दिखलाया 
जाता है | | 
सूक्ष्म शरीरके अन्त होनेका क्रम-पहले तो यह जानना 
चाहिये, कि सूक्तम शरीर किसे कहते हैं ? जैसे स्थूल शरीर अन्नि, जल 
इत्यादि पांच भूतोंके मेलसे बनता है भोर विनशकर फिर उन्हीं 
तस्वोमे लय हाजाता है | इसी प्रकार यह भी जानना चाहिये, कि 
सुक्तम-शरीर किन-किन तत्त्वोंसे मिलकर बनता है ओर अन्त कहां, 
कय हाजाता हे ! सुनो! “ भूतेन्द्रियमनोबुद्धिवासनाकरमवायव: । 
अविद्याचाष्टक॑ प्ोक्त॑ पुय्यष्मुषिसत्तमे: ? अर्थातू- १. भूत २. 
इन्द्रिय ३, सन ४, बुद्धि ५, बासना ६. कम ७, वायु ८. अवबिः 
था | इन्ही आठ तत्त्वोंके सार-भागस अर्थात्‌ इन्हीं आठ तर्तोंकी 
सुक्त्म शक्तियोंके एकत्र हानेसे पुर्य्य्टक अर्थात्‌ सूक्ष्म शरीर बनता है। 
$ पंचभूतोंकी सुक्तम शक्तियाँ पंचतन्मात्ता अर्थात्‌ शब्द, स्पर्श, रूप, 
रस ओर गन्धके नामसे पुकारीजाती हैं । २. इन्द्रियोंकी सृक्ष्म शक्ति- 
यां तेजसके नामसे पुकारी जाती हैं । ३. मनकी सृक्त्म शक्ति संक़- 
ल्पविकल्पात्मका-अन्त:वृत्तिके नामसे पुकारीजाती है| ४. बुडिकी 
सुक्म शक्ति निश्चयात्मिका अन्तःबृत्तिकें नामसे पुकारी जाती है। 
४. वासनाकी सूक्त्म शक्ति वह हैं जो जीबोंको कमसे मिलादेती हैं, 
इसीकी भावना, संस्कार और स्थ॒ृतिहेतके नामोंसे पुकारते हैं । 
६. कर्मकी सृद्ठम शक्तिको संकल्पके नामसे पुवगरते हैं। ७, वायव:-आय 


हों० २ द् श्रीमद्भगक्द्वीता र्‌ कह 





अपानादिं जो वायु हैं इनकी सृक्ष्म शक्तिको व्योमके नामसे पुकारते 
है जे प्राणमय-कोशका निवासस्थान है । ८. अविद्या-्यह खय॑ एक 
सूक्तम शक्ति है जो उक्त सातों शक्तियोंकी मिल्लाकर पुय्येष्ठक तयार 
करती हे । जिसे कारण-शरीर कहते हैं 
यहां पृय्थष्टकर्म जो भूत शब्द है इसका यह तातर्य नहीं है, कि 
वायु, भरिन, जल इत्यादि जो स्वरूप करके सर्वत्र देख पते हैं बरू 
यहां अपज्चीकृत जो भूत हैं उनसे तालय्ये है। जैसे चुम्बक (अयरकान्त) 
एक लोहा होता है जिसे “ लेहमणि ” भी कहते हैं, जो खरूफ 
करके तो एक लेहेके आकारमें है, पर उसमें जो दूसरे लेहाको अपनी, 
ओर खींचनेकी एक गुप्त शक्ति हे, तिसका कुछमी आकार नहीं है । 
लेहमणि तो देखा जाता हैं, पर उसकी आकषेण करनेवाली 
शक्ति नहीं देखी जाती, क्‍योंकि वह निराकार ओर अत्यन्त सूक्ष्म है। 
इसी प्रकार यहां भूत, इन्द्रिय इत्यादि कहनेसे सबोंकी गुप्त-शक्तियां 
सममभी जाती हैं, जो अत्यन्त सृक्ष्म हैं, जिनमें दीपता, स्थूलता ओर 
विस्तीजेता लेशमात्र मी नहीं पायीजाती है। ये सब शक्तियां सवप्नमें 
#अथ अविदया किसे कहते हैं सो सुनो. | “अनित्याशुचि दुःखा- 
नात्मसु नित्यशुचि सुखात्मख्यातिरविद्या, ” ( पतज्जलि; ) अथे--- 
जोनित्य है उसमें घनित्फ, नो भशुत्ति अपवित्र है उसमें पवित्र, जो ढुःख है उसमें सुर्क 
जो अवात्मा है उसमें भात्मकी ख्याति भ्रथात मम हो. उसे. भ्रविद्या कहते है । भर्थात्‌ 
घट पट इत्यादि अनित्य वस्तुओं में नित्यत्वका भमिमान हो, कि के सत्य है । तथा 
इस अपवित्र शर्ररको पत्रिल समझना, दु खको सुख समकना । झमीं प्रकार जो भनात्म 


र जिसका कहीँ मी भाव नहीं है उसमें भात्मत्वका मूम होना; पापमें, पुण्यका भूम्र होना 
शो भनर्थमें भर्थका भूम होना भव्यि कहीजाती है। 





श्ज्८ शीगहसवद्रीर, [ अ्रध्य ० २] 
हैक पिमिटिस जल व कक कस लक मत की पल दल 
भी काम देती है । केबल अविद्या जो इस पुय्थट्टकर्मे आठवीं शक्ति 
वही भृतोंकी तन्‍्मात्रा ओर इचियोकी सृद्मशक्तियेको रन, चुडि, वासना, 
+कर्म और वायुकी सक्षम शक्तियोंके राथ पिशड ब्नाकर सृक्ष्म शरीर 
तयार करती है । जबतक अद्विया नष्ट नहीं हाती तबतक इस सृक्तम 
शरीरका अन्त नहीं होता, धर यह सुक्ष्म शरीर एक स्थूल शरीर्से 
निकल कर पंचाग्नि हताहआ दसरे स्थृूल्ष श्तरकी धारण दगता है। 
एवम्‌ प्रकार बारम्थार चोरासी लक्ष झोॉनियोरमम अम्ता हुआ फिरता है। 
यह अविया जबतक नाश न हे एव्यंटका नहीं टूटती और तब्तक झृच्ठम 

शरीरका अन्त नहीं हाता। इसलिये अविद्याक माशके निमिच विवेक , 
' का हाना अतिही आवश्यक है । अर्था झ्ानके प्राप्त होते ही आवि 

च्ाका नाश होजाता है। अविद्याके नाश हुए पुर्यंटका दूव्जाती है । 
युय्यछका के टूटतेही सृक्ष्म शरीर का अन्त होलाता हे 

यहांतक स्थूल और सुक्ष्म वेहोंका अन्त होआना दिखलाया गया। अब 
तीसरे कारण-शरीसके अन्त होजानेका सेद कहते हैं; सुनो | दीजा 
वस्थायां सूच्सबृत्तिदात्‌ विषयव्यापार रहितस्यान्त:करणस्य सुदरां 
सुखस्वरूपेणानुभूयतेप्लीदष्ा कारेशशरीर: । 

वीजब अवस्थासे सृक्त्मदृत्तित्वके कारण विषयोंके व्यापारसे रहित 

अन्तःकरण के अत्यन्त सुखस्वरूप से जो अनुभव किया जाता है वही 


लक तर पी दजद लेक किन सन अर की अपर पलक अल तक आफ 
४ अफलविपाकात्‌ चित्तममी शरेत इत्याशयः वासनाझूया: संस्काराः- अर्थात्‌ 
नान। प्रकारकी वे दृत्तियां जो थनिवाय्थे है जो चित्त सूमिमें उस समय तक सोयीहुयी 
पृर्ठी रहती है जब तक उनका फल परिफ्रव होकर इए अन््ठि प्रकत ने करे । - 
* कमे ( धर्मावर्सी ) अथात्‌ जितने पुएय पाप इस शरीर से होचुके है । 


छो० १८ औम्डेंगवद्नीतां ३७६ 
रा मे वल लकी कक कप कविनिलिनिलनिटिप्न निकल के 
द्र्ष्टा करणशरीर (्‌ 476 ग्रााक्ष' ए#ा्त॥00६ 0/ ६096 906 ए 6०]]९6( 6७प88]- 
४४70 ) है। जैसे किसी बृक्षके वीजमें जो ठेढी सीधी मोटी 
पफ्लली लकीरें देखपडती हैं उन्हीं लकीरोंभे जो सुक्त्मशक्तियां हैं वेही उस 
दृत्षके मोटे डाल, पत्ते, मंजर, फूलफल इत्यादिके कारण हैं। इसी प्रकार 
यह कारणशरीर स्थूल्न और सुक्षम दोनों शर्ररोंके उसत्न होनेका मुख्य कार- 
ण है | इसी कारण-शरीरको श्रतिने सी वीजकी उपभा देकर सम्कादिया 
है. । श्र" छांवो०- न्यग्रोषफलमाहरेदिति । हदे भगव-इति । मि- 
न्वीति मिन्‍्ने मंगव इति। किमन्र पश्यसीति | इमेवाघाना भगव 
हति । आसकेका मिन्‍्चीले | मिन्‍ला मंगव इति | किसत पश्य 
पीति । किलेग्न मगव इृति । अरथ-- श्वेत केतू जब अपने 
पिताके समीप आत्मश्ञान प्राप्त -करनेके तालय्यसे गया है तब पिताने 
- उससे कहा है, कि है पुत्र तू एक बरगदका फल्न लेआ | पिताकी 
आज्ञा पाते ही वह पक्ष लाकर बोला ( इद भगव इति ) लीजिये 
है भगवन | यह फल्ल लेआया हूं पिताने कहा “ इसे तोडदे ? पुत्ननि 
तोडकर कहा “ भगवन | दखिये मेने तोडदिया! ” पिताने पूछा-- “इस 
के सीतर तू कया देखता है ! ” पुत्रने कहा “ भगवन ! इसमें में 
बहुतसे छोटे-छोटे बीज वेखता हूँ ” फिर पिताने कहा ( आसामेका- 
मिन्धीति ) इनमेंसे एकको तोडडाल ! उसने तोड दिया । फिर पिता 
ने पूछा, “ तू इन वीजेके भीतर क्‍या देखता है १ ” पुत्रने उत्तर 
दिया “मगवन [अब तो मैं इसमें कुछमी नहीं देखता है” तब पितानें 
कहा, है वेटा | जिसको तू कुछभी नहीं कहता दे वहीं सम्पूर्ण इच्चका 
कारण है। इसीसे बृद्दाक फल और फूल डाल-डालमें सुशोमित होते हैं| 


श८० श्रीगड़गवह्लैवा जिध्या० २] 





मुख्य तालय्थ यह है, कि जैसे वृत्त ओर उसके बीजकी उत्पत्ति 
शक निसकार और अदृश्य सततासे है । इसीप्रकार रथूल झोर सुक्त्म 
श्रीरकी भी उतपच्ि एक निराकार ओर अदृश्य सत्तासे है जिसे कारण- 


शरीर कहते हें ॥ 


स्थूल शरीरको जाग्रत अवस्थासे सम्बन्ध है । सृक्त्म शरीरको 
स्वप्त अवस्थासे सम्बन्ध है। कारण शरीरको सुषुस्ति अवस्थासे सम्बन्ध 
है । से कारण-शरीर सी तुरीय अवस्थाके प्राप्त हेनेसे अन्त हेजाता 
है। क्योंकि तुरीयावस्थाके प्राप्त हातेही सब शरीरांका अन्त हेाकर केवल 
आत्मा ही आत्मा रहजाता है। उक्त सिडान्तेसि सिड होता है, कि स्थूल- 
शरीरका अन्त जलने, गलने और सडनेसे हजाता है। सृक्ष्म शरीर 
का अन्त विद्यासे अर्थात क्ञानसे ओर कारण -शरीरेका अन्त तुरीय 
अवस्थाकी पाछतिसि हेजाता है । इसलिये भ्रगवानने “ अन्तवन्त 
इमेंदेहा:* ” कह्म है ( नित्यस्योक्ताशरीरिणः पनाशिनो:ः्प्रमे- 
धस्य ) “नित्यस्थ० ” सबंदा एकरस रहनेसे जो यह शरीरी (आत्मा) 
नित्य कहाजाता है, नहीं सडने झलनेके कारण जो अविनाशी कहा- 
जाता है ओर ग्रल्त्तादि अमाणोंसे रहित हेनेस जो अग्रमेय कहाजाता 
'है तिसी शरीरी अर्थात्‌ आत्माके ये तीनों देह कहेगये हैं | 


इस आत्माको सगवानूले शरीरी इस कारण कहा, कि जितने 
शरीर इस बूह्मागडमें पाताललोकसे बह्मलेकक तक हैं सबोंका प्रकाश 
करनेवाला स्वामी ओर सब्योकी अपनी आज्ञामें चैतन्य रखनेवाला 





# बहुंवचनात्त्थृल सत्य कारण रूपा३- / मधुसूदनः साध्योप्कर्षदीपिका च्‌ ० 


छो० ॥१८॥ ओपड़गउदीता श्८ 





अन्त्यामी वही एक आत्मा है । प्रमाण- श्र० एकोदेवः सर्व-अतेषु 
गूढः सर्वव्यापी सर्वश्यतान्तरत्मा । कमाप्यक्तः सर्वसूताधिवास' 


साज्नी देता केदलो निेशश्व ॥ 
अथ- बह जो एक देव आत्मा है वह सब शरीरोंमें गूढ रूपसे स्थित 
है । सबोमे एक रस व्यापाहुआ है । जितने भूतमात्र हैं सबका 
अन्तरात्मा हे अर्थात्‌ सबके भीतर ही मीतर सबको चैतन्य करनेताला 
है । कर्म्माष्यक्ष है अर्थात पार पुणयका निरीक्षक है। सबे भूतोंका 
अधिएान है । सवका साक्षी है | चेतन्‍्य रूप है। केवल है अर्थात 
सवा अकेला रहनेवाला है । निुण है अर्थात्‌ मायाके गुणोंसे रहित 
ह्ै। 

इस श्रतिमें जो यह कहा, कि यह आत्मा स्व मृतोंका अधि- 


छान है इसे प्रशोपनिपद्की श्रति एक उत्तम दृष्ठान्त देकर बतलाती 


है-प यथा सोम्य वर्यासि वासो वृद्ष संग्रतिउन्ते एवं है वे तत्सवे 
पर-आत्मनि संग्रतिझते (प्रश्ो० प्रश्न ७ अ० ७ ) अर्च- हे 
प्रिय दर्शन | जैसे क्राकादि फ्ल्नीगण रात्रीके समय इच्त पर एक ठौर 
झानकर निवास करते हैं इसी प्रकार पातालसे लेकर वृह्मलोक पप्येन्‍्त 
जितने भत हैं सब इस परशात्मामें निवास करते हैं। इसी कारण भग- 
चानने आत्माकी शरीरी कहा । 

इस खछोकमें भगवानने जो आत्माको अग्रमेय कहा इसका कारण 
यह है, कि इसके सिड् करनेके लिये किसी अन्य श्रमाणकों आव- 
श्यकता नहीं है क्‍योंकि यह संय प्साण खरूप ही है | जैसे सुय्य 

8 


१८२ श्रीमद्भंगवद्गीता [अध्या० ९, 





मा मा नल  ल 
देव अपने प्रकाशस इस संसारके घट पट इत्यादि सर्वे वस्तुओं को 
प्रकाश करता है पर उसके देखनेके लिये किसी दूसरे प्रकाशकी आव- 
श्यकता नहीं है । यदि सूख्थके देखनेके लिय मी बोगोई दूसरा अकाश 
माना जावे तो उस दसरे प्रकाशके देखनेदी भी तीसरा प्रकाश आनना 
पड़ेगा और उस तीसेरे प्रकाशके देखनेके लिये सी चोथा प्रकाश 
मानना पडेगा तो ऐसा सिद्धान्त करनेसे अ्नवस्था दोपकी प्राप्ति हाती 
है । इसलिये यह हटात्‌ मानना ही पडेगा, कि सूय्येक्े ढेखनेके लिये 
किसी अन्य प्रकाशकी आवश्यकता नहीं है .। यदि यह कही, कि 
पुगणशोंसे तथा अन्य शास्तरोंसे छादश आदित्य सिडः कियेगये हैं जिन 
में एकसे दुसरेको प्रकाश मिलग्हा है तो ऐसा माननेने किसीशरकारकी हानि 
नहीं देखी जाती केदल्ल इतना कहना पड़ेगा, कि वह जो सबोंका प्रकाश 
करनत्राला बारहबां सूर्य है वह तो ज्वय प्रकाश है तो फिर अनवस्था 
दोपकी प्राप्ति न होगी । अभिप्नाय यह है, कि कहीं तो जाकर स्कना 
ही पड़ेगा । फिर जहां बुद्धि रुकंगईट वहां ही उसको रूयै-अ्रकाश 
मानना पडेगा | इसी लिये आत्मा जो स्वयं रब वरतुओंका प्रमाण 
है खय॑ सिद्ध है। इसका कोई दूसरा प्रमाण नही है इसी लिये. 
वानने इसे इस शोक में “ अग्रमेय ” कहा । 


अब सगवान कहते हैं, कि [ तस्मादयद्धस्व मारत ! ] 
हे भारत ! शोक मोह लागदे और युद्ध कर | क्‍योंकि आत्मा तेरे बाणों 
स कसी मरनेवाला नहीं फिर त्‌ शोच किसका करता है ? में बारम्बार 


तुझसे यहां कहूँगा, कि तू इन अपने बन्धुवगेकि आमा को मित्य 
ओर देहको नश्वर जानकर युरू बर ! युद्ध कर | ॥ ९८ ॥ 


छो+ ॥१६॥ श्रीमद्रगवद्गीता २८३ 





इतना सुन अजुनने कहा भगवन ! में तो इनके मारनेका कुछ 
भी शोक न करके युद्ध करूं पर शाझ्तोंमें ४ प्राएवियोगायुकूलव्या - 
पारोहिसा ” प्राण वियोगके अनुकूल व्यापार को हिंसा कहते हैं सो 
हिसाका पाप तो सुझे लगेही गा । इस शंकाके समाधानमें मगवान 
क्ठतल्ली उपनिपद्वी श्रति ज्यों की त्यों अजुनको छुनाकर निःशक 
करते हैं | 
सूृ०- य एन वेति हन्तारं यरचेन मन्यते हतम्‌। 

उसी ती न विजाबीतो नाय॑ हन्ति न हन्यते ॥१६॥ 

पृदच्छेद्‌:--- य; ( पुरुष: | ताकिवादि:। ) छुलस्‌ ( अवि- 
कारिणमकारकस्वसावमात्मानस । ) हम्ताश्म ( हननक्रियाया:कर्चा- 
रघ घातकम । ) वेज्ति ( जानाति ) च ( तथा ) यः (चार्वाकादिः) 
एनसम ( जात्मानम्‌ । ) हसस्‌ ( हनन क्रियाया: कमभृतस्‌ | ) 
मम्यते ( बुध्यते ) तो ( पूर्वी क्रो ) उसी ( छो। देहात्मबुडिमिले- 
नञ्जान्‍तो । ) न (नेव ) विजञानीतः (विवेकेन जानीतः। ) अयम 
( आत्मा। ) न ( नहि ) हम्ति ( हनन क्रियाया कर्ता भवति | ) 
न ( नेव ) हन्यते * ( हनन क्रियाया: कर्म भवति | ॥ १६ ॥ 

पदार्थ:--- (यः) जो पुरुष ( एनम्‌ ) इस आत्माको हन्ता- 
श्स ) मारनेवाला ( च) और ( यः ) जो पुरुष ( एनस ) इसको 
( हृतस्‌ ) माराहुआ ( वेक्ति ) जानता है ( दो ) वे (उभ्नी ) दोनों 
(८ विजञानीत: ) कुछ नही जानते हैं क्‍योंकि ( अयम्‌ ) यह 


» प्रभाव विकार थृून्‍्यत्वात्‌ । 


२८४ श्रीमहगवद्गीता [ अच्या ० रो 





आत्मा (न) नतो (हन्ति) मारता है (न हन्यलें) न माराजाता है॥१६॥ 
भावाथः-..- यहां श्रीकृष्ण भगवान्‌ अजुनके हृदयमें आत्मा 
का अक्रिय, अजर, अमर और अविनाशी होना दृढ बरते हुये और 
हिंसा दोषकी निबृत्ति दिखलातेहुए कहते हैं, कि [ थ एने वेतति 
न्तारं यश्चेन मन्यते हतस | है अदझुन | जो लोग इस आत्मा 
को मारनेवाला या मरनेवाला जानते हैं वे लोग अज्ञानी हैं कुछ नहीं 
जानते, आत्मज्ञानसे एक बारेगी रहित हैं क्योंकि यह थात्मा किसीका 
हनन करनेवाला नहीं है, यह अक्रिय अर्थात्‌ किया रहित होनेसे 
किसी सी काय्येका कर्ता नहीं होसकता है । में ठुके पहले कहनाया 
हूँ, कि यह सब कर्मोका साज्नीभूत है, पर यह रूय किसी क्ियाक 
कर्ता नहीं है । इसी कारण यह आत्मा किसीदंते हनन नहीं कब्ता 
ओर न हनन कियेजानेसे आप हनाजाता है। क्योंकि यह साज्षीमूत 
आत्मा किसी भी क्रियाका न करते है न कर्म्म है। इसीकारण इसका 
कोई कुछ नहीं करसकता यह तो कंचा और कम तथा दु:ख सुखकेा 
केवल साज्ञीभूत है । यह विषय यहां एक दृष्टान्त देकर समकाया 
जाता है। 
एक नोका काशीसे पथिकोंकों लकर प्रयाग राजकी ओर चल्ली । 
एक ओर उसमें बहुतरे छोटे-छोटे बालक और एक ओर मद्धलियोंकी 
टोकरियां भरी हुई थीं। आवःस्मात मध्य भाग तक पहुँचते-पहुंचते 
टूटकर गंगामे डूबगयी । सब पथिक दझुृत्युको प्राप्त होगये। 
तहां झह नहीं कहा जासकता है, कि नौकाने अथवा गंगाने 
पथिकॉको डुबाकर मारदिये और इनको हिसाब्य पाप लगा। यह तो काएका ह 


छो० ॥१६॥ औमहगवद्दीना श्८श्‌ 
पी कल नल रेल परत कह अल इज कर विन म कल नकल सर 
स्वभाविक धर्म्स है, कि जलके प्रवाहमें पडनेसे एक स्थानसे दूसरे स्था- 
नके गमन करता है | इसीप्रकार जलका भी स्वाभाविक घर्म्म है, कि 
नौकाको एक स्थानसे दूसरे स्थानको. लेजाता है उसे इस बातकी परवा 
नहीं हे कि मेरे कारण किसी प्राणीको दुःख होरहा है अथवा सुख 
जैसे उस नोकाके डूबनेसे मनुष्योंके बच्चेकि तो थत्यन्त ही कप्यहुआ 
सबके सब मरंगये, पर मछलियोंके बच्चे जो अधमरे हारहे थे और 
बड़ी व्याकुलताके साथ मररेहे थे डूबनेसे बड़े हपके। प्राप्त हुये उछ- 
ल-उछल कर पानी आअसन्दपूर्वक तैरने लगे और कत्लोले करने ल- 
गे। यहां विचार कर देखो ! कि पानीको न मनुष्यों के बच्चों को सा- 
रने का दोष लगा भोर न मछलियोंके बच्चोंके जिलानेका कुछ पुण्य 
हुवा । वह पानी तो दोनों दशामे साक्षीमुत रहा | पानी न आफ 
मरा, न जीया, न उसने कीसीको मारा न जिलाया | न किसीको दुःख, 
दिया न किसीको सुख दिया । 
इसीपकार यह चैतन्य आत्मा सब आरणियोंका साज्षीमूत है। देहके 
बनने विनशनेसे यह स्वयं बनता विनशता नहीं। इसकारण आनन्‍्दकन्द॑ 
श्रीकृष्णचन्द्र कहते हैं कि हे अज्जुन! जो प्राणी इस अत्माको हननक- 
रने वाला मानता है अथवा हनन होनेवाला मानता है अथीत्‌ जो ऐसा 
समझता है कि मैंने उसको मारा और जो ऐसा समकता है कि उसने 
मुझको मागा [सी तो न वीजानीतो नाये हन्ति न हन्यते ] 
तो जानेंरहो, कि ये दोनों आत्माको पूर्शाप्रकार नहीं जानते। क्‍्यों- 
कि देहामिमानके कारण इस श्राणीके निमल अन्तःकरण पर अ« 
ज्ञानता छारा इष्ट अनिष्टआ आबरण पडाहुआ है। इसी कारण 





श्८ई्‌ श्रीमह#गनेद्वीता अध्या० ९ ] 





इसको अपने और अपने सम्बन्धियोंके शरीरमें मोह लगा हुआ है । 

आअतएव यह मारने और मरने में दुःखी ओर शोकातुर होता है । 

इसी कारण भगवान्‌ कहते हैं, कि हे अजुन ! तू सी इस समय शो- 
कग्रस्त होरहा है और युडसे घुह मोरता है । तू इनको अपना इष्ट- 
मित्र और सम्बन्धी तथा अपना रनेहीं समझ रहा है। इरालिये तुझे” 
युद्ध करनेमे रुकावट होती है | यदि हू इनदो अपना शत्रु समझता 
तो तुकको इनके मारनेस कुछ सी शोक नहीं होता । क्योंफि निबा- 
तकवच राज्षसके संग युद्ध करनेम तो तुझे इतना शोक नहीं हुआ थ। । 
इसीसे सिद्ध हेता है, कि केवल इृष्ट अनिप्टके कारण प्राणियों को- 
शोक सोह इत्यादिकी प्राप्ति होती है, पर आत्मक्मनियोंको ऐसा नहीं 
हेता । जब तू ह्ानकी इदृष्टिनें देखगा तो छूके बोन होजाबेगा, कि- 
नतू मरनेवाला है न ये मारनेवाले हैं । यह तो देहका घम है, 
कि शस्त्र इत्यादिके घातसे इनके संयोगकी क्रियाका दिभाग होकर 
थांचों भूत पांचों भूतोंमें जामिलते हैं, ओर आत्मा निर्सेष किद्िकार 
अविनाशी ज्योका त्यों रहता हं।न मरता है न मारता है। दसरी बात 
यह हे कि धम्मके सम्मुख होनेसे सर्व प्रकारंके विकार और दोप भस्म 
होजाते हैं । जैसे अभिके संयोगसे रूईका ढेर भस्म हे।जाता है । इसी 
अकार अपना धम्मे अप्रि है जिसके सेयोगसे हिसादि सब पाप भरम 
डहाजाते हैं । सो हे अज्जुन ! तू क्षत्रिय धम्स को आंगीकार कर युद्ध 

करेगा तो हिसादि पाप सब तेरे धमसे भस्म होजावेंगे । यह निश्चय 

है। हां! अध्मके संयोगसे जो हिसादि होते हैं वे अवश्य पाप हेकर 

नरक लेजाते हैं अर्थात्‌ जहां मरना मारेना घम्मंसे विरुढ है, जहां वेद 








० ॥१६॥ पीमदगर टीना श्८3 
हे मिपेथ ई 3.0... ४४ + वण्य सार 4 शक 
ने लव किया है 7हा अवश्य सारनेगाले को हिस्म होती है. पर झुछ 


। से ल्बाइनेदी छहिसा ले हुई । क्योंकि वे सब श्ानस्द 
मदर जो तृ इनको मार्गा ता य सब्र युद्ध 
सारजानके कार्म उदलने कृठते बगेकी चले जायेगे तरकी कुछ पाप 
नहोांगा दरु पु गा। यात्मा तो हनन हाताही नह्ठा इसालय 
आत्मा तो यवसी इसके साथ इसका गाज्ञषी है शोर स्वगेम भी इनके 
साथ इनका गाजी रहगा । एज ठुककी पाप कसा ? | 


40५4७ 


यहा इस कम जो “य एन वेत्ति हस्तारख? फिर "यश्चेन सन्यते 
हतस्ठः यहां “य; पे पनद्ध। टूतन पा छत ठावार कथन किया नहा 


ऐसी पुनर्माणय करतकी पानरश्यकता न थी 'य एने बन हन्तारे हनेवा 


इतनाड़ी करने रो पर निदल्ज ता है फ यहां नयाविदत थार चारबा- 


कीक मतको दिखानके लिये दावयका दोबार कथन किया हे | 
प्रथम / ये; इससे ०» थे भयायिकाके सती दिखलाबा क्योंकि ने 
ग्रात्माकी हृदन इल्ादि क्रिवादा करता मानते €। ओर दूरत्स चारबाका- 


दिद्।का मत दिख्लाया दखाकि ये शगैरखप घात्माकी नथर गातते हैं । 
अपना केशल उननाही कहना बहन है. कि भगवानने कल वाक्य 


१०९५ 


है 


ग्रलेवानर और बात्यादी स्टूटाके निमिच इन पदाजा ठीजर कथन 
क्रिया | 


2 ए्‌ः ज्लादि एग तोंद <94-८ मु 


आप लात: द्तिलत इदगाती बस्तर ,. कि जल  थ उस सतत 





श्ध्द श्रीमतगवहीतों [ भ्रध्यो० २] 








हम्तारम यश्वेन सब्यते हतम ” ऐसा पाठ हैं और श्षतिमे 
& इन्ता चेन्मच्यते हन्तुं हृतरचेन्‌ मन्यते हतम?” एसा पाठ है । 
पर अथ से कुछ भद नहां ह। 

आअव्‌ भमवान्‌ अगले छोकमें आत्माका मास्ने ओर सरनेंके 
विकास्से तथा षड़भाव विकारस रहित होना ओर अविनाशी होना 
दिखलाते हैं ॥ १६ ॥ 
सू०-न जायते म्रियते वा कदाचि- 

न्ञायं मूत्वा भविता वा न भय: 

अजो नित्य: शास्व॒तो5यं पुराशो 

न हन्यते हत्यमाने शरीरे ॥ २० 

पदच्छेद:---न ( नेत्र) जायले ( अमभिनबरूपशोत्ययते ।) 
वा ( अथवा ) श्षियते (विचश्यति। झट प्राग्नोति ) वा अयस (आत्मा) 
कंदाचित्‌ ( कस्सिन्‍नपिकाले ) न ( नेव ) भ्रृत्वा ( सदन कियाम- 
नुभूय ) भ्यः ( पुनरपि ) न (नहि ) भविता (भविष्यति ) अयप्‌ 
( आत्मा ) अजः ( जन्म रहित: ) निध्यः ( विनाशायोग्य: स्वदेक- 
रूप: । ) शाख्वत: ( निस्वयंवलानिगेणलादपक्चयरहितः । ) एराण: 
(सनातन: । पुरापि नव एक रूपो नतघुनां नूतनां कांचिदवस्थायनुभदति 
यः।) शर्ररे (देंहे ) हल्यसाने (हननविषयी कियिमाणे ) न (नेव ) 
इन्यते (हन्तु योग्यो सवति ) || २० 

'पदार्थ:- (अयप्तू ) यह आत्मा ( न जायत ) कमी नहीं 
जन्‍म लेता है (वा) अथवा [ न] न कभी ( प्रियते ) मरता है 


श्न ॥१नी। श्रौमद्ग गवह्ीता श्धह 


'अडीपानानजराप न, 





और (कदाचित) कमी भी किसी कालमें (न) नहीं ( सृत्वा ) उसन्न 
होकर ( भूयः ) फिर कभी (न ) नहीं ( सविता ) उसचन्न दगा 
य ( अ्रयम्‌ ) यह ( अजः ) अजन्मा है, ( नित्य ) नित्य 
, सिर (शाख्त: ) सदा रहनेवाला है और ( पुराण: ) अनादि 
कालसे व्तमान है। इसलिये ( शरीरे ) वेहके ( हन्यमाने ) नष्ट 
हुए वा हनन कियेजानेसे यह आत्मा कभी (न हन्यते 2 हनन 
नही होता है ॥ २० ॥ 

सावाध:--अब श्री गोलोक बिहारी जगत हितकारीने जो पूवे 
श्लोकम अरजुनकी श्रतिका प्माण देकर यह दिखलाया, कि यह आता 
मस्ने सारनेसे रहित है । अथौत्‌ नित्य है इसी विषयकों और भी 
अधिक रपष्ट करदेनेके ततत्पय्यसे काठकोपनिषद्‌के अध्या० १ बलली २ 
श्र० $८ को ज्यों का त्यों कथन करतेहुए भात्माको जन्म मरण इत्यादि 
पड़भाव विकारोंसे रहित दिखलाते' हुए कहते हैं, कि | नें जायते 
घ्रियते वा ] यह भात्मा कभी किसी कालमें जन्म नहीं लेता है, 
न कमी मरता है। क्योंकि जन्मता ही नहीं तो मेरे कोन ? इसलिये 
“भगवानल अज्जुनफो यह विखलाया, कि देहके जन्सने झौर सरनेसे 
अर्थात्‌ बनने और विनशनेसे झात्मा बनता विनशता 'नहीं 4 क्योंकि 
जितनी वस्तु उसपीत्त और विनाशंवाली हैं उन सोम पड़भाव चिकारे 
अर्थात्‌ दे प्रकारंके विकार अवश्य हेते हैं, पर आत्मा इन छ्वों 
'विकारोंसे रहित है । इस कारण बनता विनंशता नहीं । थे छुदों विकार 
कौन हैं सो कहते हैं- “ जायते5स्ति वद्धेते विएरिणमते5पक्तीयते 

३७ 
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छो० ॥२० ॥ श्रीमद्रगवट्ीवा २६१ 





काल मध्यमें रहता है | सो इन लक्षणोंमेंस कोई लक्षण भात्मामें नहीं 
है फिर इसे अधिक इंढ़ करनेके लिये तीमरी बार सगवान कहते है, 
कि | झजों नित्य: शाश्वतो$थे पुराण: ] यह अज है, कमी 
जन्मता नहीं है, नित्य है, शाश्वत है भौर पुराण है । यहां आदि 
ओर झत दोनों विप्ररोंग कथन करके मध्य/ती जो चार विकार हैं 
उनका भी यात्मामे प्रतितत्र करनेके ह्िये इतना ही कहना बहुत था, 
तथापे बधते, परिणमते, और अपन्तीयते इम तीनों बिकारोंसे रहित 
करनेके ताथय्थम यों कहा, कि /“शाश्वतोएसंपुराण:” बह शाश्रत 
है थौर पुराण है। तहां शाध्ूत उसीको क्टते हैं जिसमें इपक्षण और 
आअपचय नहे।वे सो यह आत्मा निरेवयव और निरगेण हेोनेके कारण 
अपच्तय ओर अपचय रूप विकारोसे रहित है अर्थात्‌ सदा घ्योंश त्यों 
रहता है । फिर बढ़ता घटता नहीं है। इसी कारण कहा, कि यह 
पुराण है अर्थात्‌ बहुत दिनोंमे है, पर सदा नद्दीन ही रहता है। इसी 
से भगवान कहते हैं, कि हे अर्जुन! "न हन्यते हम्यमाते शरीरे ] 
शरीरके हनन विश्येजानेसे यह हनन नहीं हाता चाहे किसी दशामे 
इस देहका परि-पेन क्यों न हाजावे, पर हर के परिबत्तनत अथात्‌ 
युवा, वृष, जजरीभूत और रोगग्रस्त हानेसे ग्ात्मामे कुछभी विकारे नहीं 
हाता-अमाण श्र०--स बयान्‍्नास्य जराये तज्जीयंति न वंधेवास्य 
हन्यंते एलत्सरत्य॑ बह्मपुरण ॥ ( छांदोग्य उप० ) अथ-- वह 
कहता है, कि इराकी जरासे आर्थात्‌ शरीरके वृद्ध भर जजरी भूत हेने 
विनीनां विक्रियाणा प्रतिषेयो यथारयादित्याह- शाश्वततो(यं पुराण ;। ( शकरावार््यः ) 


पु 5, 
पर 


श्६२ औमद्भगवद्गीता अन्या० २] 





से यह आत्मा वृद्ध और जजैरीयृत नहीं हाता ! इसके बरघ हेनेसे वह 
बघ नहीं हाता। यह वृह्मपुर सत्य है अर्थात यह वह्मस्वरूप ही है। 
इस कारेण यह सिडान्त हागया, कि आत्मा जो नित्य है इसका कोई 
नाश नहीं करसकता ओर देह ज़ो अनित्य है इसे कोई सदा रख नहीं 
सकता | इसलिये सगवान कहते हें, कि व अजुन | तू किसीके मरने 
जीनेकी चिन्ता मतकेर ॥२०॥ 

अब भगवान अगले श्लेाकम यह दिखलाते हैं, कि इस आत्माके 
अदिनाशी जानने वालेको किस प्रकारका बाघ शआराप्त ता है ? अर्थात्‌ 
किसीको मारता है वा नहीं | 
सू०«--वेदाबविनाशिन नित्यं य एनमजमव्ययम | 

कथे स॒॒ पुरुष:पाथ के घातयति हन्ति कम््‌ ॥२१॥४ 

पदच्छेद:--ह पाथे ! ( हे प्रथापत्न अरुन | ) य; ( विहा- 
न्‌ पुरुः |) एनम ( आत्मानस्‌ | ) अविनाशिनस ( नाश रहितम। 
अन्त्यमाव बिकाररहितम । अवध्यम्‌ [| सत्यम 3 नित्यघ ( सबेदा- 
विद्यमानस्‌ ) अजस ( जन्मरहितम्‌ ) अव्ययम्‌ ( अपक्षय रहितम्‌ 
अपरिणामि । जन्मविनाशशून्यस्‌) वेद ( शास्त्राचाय्येपदेशास्यामपरोक्षी 
करोति | बिजानाति | ) स्‌ ( आत्मदर्शी) पुरुष; (पुमाल्‌ू । ) कथमस्‌्‌ 
( केन प्रकारेण ) कप्त (जीवस ) घातयलि (हम्तारं प्रयोजयति । परे 
हनने कारयति ! ) कम्‌ ( पुरुषम्‌ ) हन्ति (सास्यति )) ॥ २१ ॥ 

पदार्थ :-(पार्थ!) ह अदुन ( यः पुरुष ) जोपुरुष (एनस) इस 
आत्माको (अविनाशिनस्‌ ) नाश रहित (नित्यम्‌) सदा एक रस वत्तमान 


कछो०॥ २१॥ श्रीमद्भगवरीता भ्ध्ड 





तथा( अज़म्‌ ) जग्म रहित और ( अव्ययम्‌ )* घटने बढनेसे रहित 
जानता है ( सः पुरुष: ) सो पुरुष ( कथम्‌ ) क्यों ( कम्‌ ) 
विसको ( घातयति ) हनन क्रवावे वा ( कम्‌ ) किसको (हन्ति) 
हनन वरे अर्थाद बह न किसीसे किसीकझा हनन करवाता है न थाप 
इनन करता है ॥ २१ ॥ 


भावार्थ:--- श्रात्माको अविनाशी इत्यादि विशेषणोसे विं- 
शिष्ट जाननेवाले विद्ानोंकी पहचान बतातेहुए श्यामसुन्दर आनन्द- 
कन्द श्री ऋृप्णचन्द्र अजनके प्रति बोले | वेदाविनाशिनं नित्य य 
एनमजमबव्ययमस्‌ ] जो विहान इस आत्माको सदा नाशरहित, 
संदैव एकरत रहनेवाला, जन्मसे रहित अजन्मा ओर अव्यय भ्रथात 
कभी किसी कालमें अपचयको नहीं प्राप्त होनेवाला जानता है अथा- 
त्‌ जो प्राणी थ्रालज्ञानी है, जो सबल थात्मा ही थात्मा देखता है जो 
ग्रहण त्यागसे रहित शान्तरूप सर्व संकल्प वर्जित है, अथीत संकल्पजालसे 
रहित और मायाजालसे मुक्त है, जिसका भ्रपंच उपशम होगया है,. 
जिसके हृदयसे वासना दूर होगई है और जो तृप्णारूपी वन्धनको का- 
टकरे निम्भल थात्मपद॒को प्राप्त हुआ है,वही पुरुष इस आत्माको अबि- 
नाशी, नित्य, और अव्यय जानता है । 
यहां भगवानने पूर्व शलोकोंमं कथन किये हुए ही चार गुण्णोकी फिर 
कथन किया। पर इसे पुनरुत्ति अथात्‌ दोबारा कहनेका दोष नहीं समकना 
# अव्ययम्‌--न विदयते “्ययोज्वयवाप्यों गुणापत्॒यों वा यस्स तमब्ययम्‌ -जिः& 


समें श्वयवोका तथा गुणोका अतचय न हो । अर्थात्‌ जो शरीर शरथवा गुण करके घटे नहींश ७ 
भर्थात्‌ पूर्व अवस्थाको जो न परित्याग करे उसे झन्यय कहते है । 





२६४ ' श्रीमद्भगत्रक्षीता सअिव्या० २] 


चाहिये वरु भावानने अर्जुनकों तथा अज्ञुलके मिससे सर से- 
सारको आत्माका मुख्य स्वरूप जनादेनेके तातपय्यसे पहले-पहल इनही 
चार विशेषणोंकी दिखलाया है। 
पाठकोंके कल्याण निमित्त ये चारों विशेषण युक्तियों और श्र 
तियोंसे सिछ कर स्पष्ट रूपस दिखलायेजात है | अविवाशी--- सब- 
से पहले इस आत्माका अविनाशी इान। घ्िछ फिया जाता हैं। पहले 
जो छुवों प्रकाके विकारोंका कथन हाचुका ७ उननेंसे अन्त्यमा- 
विकार जिपमें हेवे, अथात्‌ आज अयथजा। सदन बर्योके पश्चात 
वा सहत्न कब्पोंके पश्चात्‌ मी, जो एक वारगी देखनेसे न आदे 
अविदित होजावे, अर्थात्‌ जिसे फिर किसी शहरवाली इृष्टिसे वा 
अन्तःकरणकी दृष्टि वा ज्ञानकी दृष्टिसे वा विज्ञानमय दुष्टिसे वा विचा- 
रकी इृष्टिसे वा किसी अन्य अलोकिक इप्टिसे न देखसकें उसे 
अन्त्यभावविकार वाला अर्थात्‌ नश्वर कहते हैं। जैमे यह प्राणी, जो 
बचपनमें बाहरवाली दृष्टिस अपने पितामहके देहवो काला वा भोग दु- 
बला वा मोटा देखरहाथा उसे आज नहीं देखता है । न उस स्वरूप 
को फिर कभी ज्यों का त्यों आगे देखेगा | हां किसी अन्यस्वरूपमें दे- 
खे ते देखसकता है | क्योंकि उसमें अन्त्यमाववाला विकार जो छ- 
ठववाँ विकार है, हाचुका है। और इस विकारके हेने का कारण य- 
ही था, कि वह शरीर किसी कालमें उत्पन्न होचुका था अथात्‌ प्रथम 
विकारका रशे हेगया था इस कारण शेष सब विकारोंढो इसमें प्रवे- 


श करनेका अवकाश मिलगया । इसी कारण धीरे-धीरे इसमें अन्तवा- 


दब पिकारन भी प्रवेश किया | अर्थात्‌ नाश हागया, पर उसका आत्मा 








हो०्0११॥ श्रीमक्ू- वहीती १६४ 


इस अन्तभाव दाले बिकारसे रहित हे वर्योकि यद्यपि इसे बाहर वाली 
दृष्टिसे तो किसी कालमें नहीं देख सकते, पर अन्त:करणकी दृष्टि, दिव्य 
दृष्टि, विचारदृष्टि, ज्ञानदृष्टि ओर विज्ञानदगप्टि से जैसे यह पहले देखा- 
जाता था अब भी देखाजारहा है, आगे भी अथश्य देखा जाबेगा। अ- 
थेत्‌ अन्तयमाव वाल्ला विकार इस आत्मामें नहीं प्रवेश करेगा। इसी. 
कारण भेगवाबने इस अविनाशी कहा | 

शंका-तुम केसे जानते हो, कि यह आत्मा अज है इसीकारण 
इसको अविनाशी भी कहना चाहिये ? क्‍योंकि किसी वस्तुको वा कि- 
सी तल्को अज ओर अविनाशी वही क्हसकता है जो खयम अज 
ओर अविनाशी होवे। क्योंकि जब कहनेवाला ही पहले नप्ट हेजाबेगा 
तो जिर.को वह अविनाशी कहता है बह संभव है. कि कहनेवालेके 
रूयम्‌ नाश होनेके दो दर सहख्र वर्षोके पश्चात नाश हाजावे, फिर पा- 
ताक्ष से अह्मलोक तकदे: रहनेघाले ओर खयम बह्या भी नाश होजाने- 
वाले कहेगये हैं तो इनको भी फिसी दूसरेकोअविनाशी कहनेका क्या 
अधिकार है ! इस काश्ण हम इस आत्माक्रो' कमी न कभी नाशमान्‌ 
मानते हैं । ह 

समाधान-सुनते हैं, कि ब्रह्म जिसे कोई गोड ओर कोई अछा 
कहता है अज और अविनाशी है । सब विडान, ज्ञानी, विज्ञानी इत्यादि 
ऐसे ही कहते हैं अर्थात्‌ तिस एक बह्मको सबही नित्य मानते हैं। उसी 
बहाने हम जीवोंको कल्याण निमिच्त आवाश-बाणी डारा अपने चार 
महावाब॒य॒चतुर्मुख बह्माके घ्यानमें सुनाये, जिनमें एक महाव्राक्य 
यह है “ अहं ब्रह्मात्या” जिसका अर्थयह है, कि मै“बूक्ष हू 





२६६ . ओीमड्रगवद्गीवो [ श्रेथ्था ० २] 





शोर आत्मा हूं” इस भहा वाक्यसे वह्मका आत्मा होना सिद्ध है। 
फिर सांडूक्योपनिषद्‌ की श्रति मी कहती है “ अयमात्मा बहा ” 
कि यह जो आत्मा है सो ही वह्म है। इन वचरनोसे आत्माका अ्म 
हेना सिद्ध है। सो बृह्म अविनाशी है ओर व्यापक है इसलिये भात्मा 
को भी अविनाशी ओर व्यापक जानना चाहिये । है बादी ! तुमने 
जो पूछा था, कि ज॑' इस आत्मासे भी पहलेसे हे और पीछे तक रहे 
वही इसके अजन्मा ओर अविनाशी हेोनेका साक्षी हासकता है, सो 
हमने तुमको बतादिया, कि दूसरेने नहीं वरु स्वयम्‌ बहने ही महा- 
वाक्यों द्वारा तथा श्रतियों छारा इस झात्माको अविनाशी कहा है । 
ड्स कारण इसे अविनाशी मानना चाहिये ! अनेक शाख्रवाले जो इसे 
नाशमान्‌ मानते हैं सो डनवी भूल है । वे यथार्थ तत्वसे वंचित होने 
के कारण ऐसा मानते हैं । 


बादी--तुम्हारे कथनसे सिद्ध हेता है, कि ब्रह्म और आत्मा 

शक ही है तो फिर तुमको उचित है कि इनके कहने वा जाननेके लिये 
चीसर कोई बताओ ! 

उत्तर- अरे जहां एकही पुरुष अनादिकालसे बैठा है दूंजा 

कोई न है| तंहां अपने को छोड दूसरा किसको कहे ? इस कारण बहाने 

अपने ही को आत्मा कहा। प्रमाण दे ड यत्रहि देतमिवभवति त- 

ददेतर इतर जिप्रति तद्तिर्‌इतरे पश्यातरि तदित्र इतर५ शुणोति तदि- 

पर इतर्मभिवद्ति तद्तिर इतरे मलुते तद्ितर इतर विजानाति यत्र 

पा अस्ये सर्वशात्मैवासत्तकेन क॑ जिड्रेत तत्केन कं पश्येत्तत्केन कं 


' छो०॥ २१॥ श्रीमद्गमव रीवा १६७ 
अशुयातत्केनकम मिवदेततकेनकमन्वोवत्तककेन क॑ विजानीयात्‌ | 
येनेदं सब विजानाति तं॑ केन विजानीयाबिद्ञातास्मरेकेनविजानी- 
यादिति ॥| ( वहदा० अध्या० २ आह्यण ४ श्र० १४ ) 

अथ-- जहां दो होते हैं तब एक दूसरेको सूघता है, एक दू- 
सेरेकी देखता है, एक दूसरेकी सुनता है, एक दूसरेको कहता है, एक 
दूसरेको मानता है, एक दूसरेको जानता है और जब सर्वत्र आत्मा ही 
आत्मा एक भास रहा है वा भासने लगता है तब कौन किसको सूंधे ! 
कौन किसको देखे ! कौन किसकी सुने ? कौन किसको कहे $ कौन कि- 
सको मनन करे १ कोन किसको जाने? जिस एक आत्मा छारा ये सब 
जाने जाते हैं, वह फिर किस करके जाना जावे ? और जो सबका 
स्त्रयम जानने वाला है वह भला किसके हारा जाना जासकता है। 
इसलिये है वादी ! तेरी ऐसी शंका कि आत्माको अज अविनाशी 
कहनेके लिये एक तीसरा होना चाहिये निरथैक है- यदि कहे तो वही 
आपसे अपनेको कहे । इसी कारण महावाक्योंके छारा उसने श्राप 
अपने को कहा । इनही वाक्योसे चारे वेद उत्पन्न हुये । फ़िर ये 
इनको कहते कहते नेति नेति कहपंड अर्थात्‌ बचन छारा इनको क- 
हना असंभव बताया | इसी कारण अन्तर्म श्रतिने कहवी, कि 
& यतो वाचा निवत्तेन्ते प्राप्य मससा सह”? जहाँ वचन भी न भा- 
प्त करके मनके साथ-साथ रुक जाते हैं । कुछ कहना नहीं बनता 
मुक हाकर रहना पडता है । जो विहान इसे जानता हक है बहभी 
इसके यथाथ स्वरूपको ज्योंका त्यों मुखसे उच्चारण करनेमें असमर्थ है। 
क्योंकि बह भी. इस थात्माकी विस्तृत महिमाकोी जान आशचय्येम डूब 

औप्य 





श्ध्द श्रीमद्भगबढ़ीता (अरध्या« २] 





जाता है। भगवान आगे इसी अव्यायके श्लोक २६ में कहेंगे कि 
४ आशचस्येक्त्‌ पश्यति कश्चित्‌ 
स्वये बह्मने आकाशबाणी डारा इस आत्माको अपना स्वरूप 
बताया इस कारण इसे अविनाशी कहनाही पड़ेगा | 
अब इसके दूसरे विशेषश “ नित्य ” के विषे सुनो ! 
नित्यम--भगवावने इस अविनाशी कहकर नित्य कहा-निल 
उसे कहते हैं जिसका कमी अभाद न हे थ्धात्‌ जो भूत, मविष्यत्‌और 
वत्तमान तीनां कालोंम एक रस व्याप कर स्थिर रहे । इसीको शाश्वत 
वा सदातन वा सनातन सी कहते हैं । क्योंकि यह सदा सरूत्‌ है । 
भगवान्‌ पहले ही इसी अध्यायके श्लोक १६ से कह जाये हैं, 
नाभावो विद्वते सतः ” जो सत्‌ हैं उसका कसी अभाव नहीं, 
हाता | 
अव आत्माके तीनों कालमे वत्तमान रहनेको श्रतियों द्वारा सिद्ध 
करते है। सुनो !श्र० “आत्मावाइमेकएवात्र आसीत दान्यक्तिच 
नामेषृत्‌ ” ( तैत्ति० श्र० ९ ) अथ- सबस*पहले यह एक आत्मा 
ही था अन्य तनक भी कुछ न था । इससे आत्माका भृतकालमस रिथिः 
रहना वतया। (फेर “यतोक्ष इभ्नानि चूतानि जायग्ते ?( है 
अथे-- जिससे ये सब भूत उततनन्‍्न होते हैं | इस श्रतिस मी आत्माः 
का भूतकालम रहना पायागया क्योंकि जन्म लेनेवालेस पहले जो रहेगा 
उसीम रू उत्पन्न हेहगे | फिर ४ गेनयातानिजी नि वन्ति नह 5 अर्यात्‌ 
जिसके ह्ास य सब उत्पन्न हानवाल जीत हैं. इस अ्रतिके वाक्यसे 


छो० ॥२१॥ श्रीमद्गगवढ़ीता श्६६ 


इस आत्माका वत्तेमान कालमें रहना बताया । क्योंकि जो वर्त्तमान कालमें 
रूबोंसे ब्येठठ वा श्रष्ट रहेगा वही वत्तमान कालके जीरॉकी तथा अन्य बरतु 
तस्तुपोंकी रक्षा करेगा और उप्के डरा सब जीवेंगे “ प्राशेश्चित्तं 
सर्वधोत प्रजानाम” (मुए॒इ० ३ खे* ६ श्र० ६ में देखो )अ५-- 
संव प्रजाओंकी इन्द्रियोंके सहित अन्त;करणमें ओतप्रोत हे भर्थात्‌ सारी 
सृष्टिस व्यापकहे | इससे भी आत्माका वत्तमान कालमें रहना पायाजाता 
है फिर यस्मिन्‌ प्रयन्त्यभि संविश्त” अर्थात्‌ जिसमें ये रब प्रवेश 
करजाते हैं | इस श्रतिफे पचनसे आत्माका भविष्य कालमें मी रहना 
सिद्ध हाता है | क्योंकि जो भविष्यत॒कालमें रहेगा उसीमें सब अन्त 
हेनिवाले प्रवेश करेंगे । इसलिये इस थ्ात्मा का तीनों कालमे रहना 
सिड हेनेसे आत्माका नित्य होना सिद्ध हेता है | फिर अति-- 


“नितद्योपनित्यानवितनश्वेदनानाम /?(काठ० अ्रध्या० २ बदली २ 
श्रति १३ मे देखो ) अथ--- नित्योंका सी नित्य हे भोर चेतन्यों 


भी चेतन दे 

शुका--- भगवानने पहले इसके! अविनाशी कहकर फिर 
नित्य कहा वहाँ अविनाशी थोर नित्य दोनोंका एक समान ज््थ्‌ 
हेनेसे पुनरुक्ति दोष की प्राप्ति हैती है ऐसा क्यों 

समाधान-अविनाशी और नित्य इन दोनोंमे बहुतही अल्प अ- 
न्तर है। अविमाशी उसे भी कहसकते हैं जिसका जन्म तो हुआ हो 
पर किसी विशेष वारणसे फिर नमरे-जैस माशश्कश्डेय, काकसुशुणंड 
इत्यादि पर नित्य उसीको कहेगे जिसका न कभी जन्म हा न नाश हो 





६०० | .. औमद्भगवद्गीवा [भध्या० २] 





इसी सेद को स्वच्छुकरदेनेके लिये भगवानने एक अर्थके दो शब्द उ- 
चरण किये । दूसरा कारण यह है, कि सगवान्‌ एकको दूसरेका 
कारण बतातेहुए यों कहरहे हें कि यह अविनाशी इस कारण है कि 
यह नित्य है। यहां मगवान्‌ चारों विशेषणोंको एक दूसरेका कारण 
काय्ये दिखलाते हुए आत्माको सब विकारोंसे रहित दिखला रहे हैं। 

अब नित्य का सी कारण जो तीसरा विशेषण अज है उसके विषे 
कहते हैंः-- 

३.अजः-षड्सावविकारों में जो प्रथम साव विकार जिसे उत्पन्न 
होना कहते हैं तिस उत्पत्ति से जो रहित हा। अर्थात- कभी उत्पन्न न 
हुआ हो ओर अनादि हो उसे अज कहते हैं ऐसा नसमकना, कि वह है 
ही नहीं । यदि कहा, किजब हैतो कभी न कमी उत्पन्न तो हुआ होगा। 
आज नहीं पर दो चार दश सहस्‌ अथवा अवे खर्व वष्ठ पहले तो 
उसन्न हुआ होगा । तो उत्तर यह है, कि चाहे जितनी संख्याका नाम 
तुम लेते चले जाथो उससे भी यह पहले से है। इससे सबोंकी उत्पत्ति 
होती है पर इसकी उत्पत्ति कमी मी नहीं हुई। क्योंकि सदा आपसे 
आप वत्ते्तान है। इसी कारण श्रतियां सी इस अज कहती हैं “सवा 
ऐप महानलज आत्या+ धअ्नाद:।” अरथ-सो जो यह महान अज है 
घोर अक्ञाद है अर्थात जन्मता नहीं और जगतरूप अम्नको जो प्रल- 
... अन्नाद+-/ जगवालकस्थानी स्माचलहाली, > आग. जे पं 
जादत्मक अन्की प्रलयकालमें भक्तण का्जानेंवाला है अथवा यो भी अर्थ करलो कि 


/ भत्तसासमन्ताददातीत्यम्नाद: ? नो सब ओरसे अन्न लाकर देंदेवे उसे कहिये 
अत्नद्‌ः हि 


हे ॥ २१॥ श्रीमक्रग्बह्वीती ३०६: 





यकाल में भक्तण करजाता है अर्थात्‌ सारा जगत जिसमें प्रवैश कर 
जाता हे सो यही थात्मा है । यहां इस श्रतिने जो भ्जके साथ अज्नादका 


' विश्प्ण लगाया इसका यह प्रयोजन नहीं है, कि सचमुच यह भात्मा 
व्याप्त चा सिहके समान जगतूकों भज्षण करजाता है ऐसा नहीं वर 
अन्नाद कहनेका यथाथे अभिप्राय यह है, कि जिसकी असीम शक्ति 
में सारा ब्रह्मांड लय हाजाता है अर्थात्‌ इसी भात्मासे सब उत्नन्‍न हेते 
हैं और इसीमें लय हाजाते हैं । 

फिर अजका भी कारण जो “अव्यय” रूप चौथा विशेषण है स्पष्ट 
रूपसे दिखलाया जाता हैः-- 

४, अव्यय-“न बिद्यते व्ययोग्वयवापचयोगरुणापच्यो वा यस्य 
तमब्ययम? अर्थात्‌ जिसके अगोंका अथवा गुणोंका व्यय भर्थात्‌ कमती 
हानावा क्षय होना न हाबे उसे अव्यय कहते हैं ।सो इस भात्माके किसी 
झअगका कभी तीन कालमें व्यय नहीं होता तथा इसके गुणोंका भी 
कभी क्षय नहीं हेता; अर्थात्‌ पूषे अबस्थाको जो कभी. परित्याग नहीं 
करता उसे अज्यय कहते हैं । सच है | जब इसे कोई अवयव है ही 
नहीं तो न्यूनाधिक्य किसमें है। ? जब न्यूनाधिक्य ही. नहीं तो जन्म 
किसका कैसे हो ! जब जन्म नहीं हुआ थोर तीनों कालमें देखाजाता 
है तो नित्य हानेमें कया सन्देह रेहा ! जब यह नित्य हुआ तो इसे 
अविनाशी क्‍यों न कहें ! इस कारण भगवान इस श्लोकमें इस आ- 
त्मके चार मुख्य जिशेषण कह कर एक को दूसरे का कारण बताते- 
हुए आत्मल्र को पुष्ट कररहे हैं। इस कारण भगवान अ्जुनको यह 
“नबला रहे हैं कि यह आत्मा व्यय होने से अजन्मा हैं| भजन 





है 


३० रे अमद्भगगरद्ीती अब्या० २ ] 





न्‍मा होनेसे नित्य है। नित्य होने से अविनाशी हैं ।इसलियेइसके 
अविनाशित्व, नित्यल, अजल ओर अव्ण्यत्वका कभी नाश नहींहोता | 
भगवान आत्माके उक्त चार मुख्य विशेषशों का कथन करे कहते हैं, कि 
जो पुरुष इसको इसप्रकार अविनाशी, निल, गज ओर अव्यय जानेगा 
[क््य स पुरुष: पार्थे कं घातवति इन्ति कम्र्‌ ]हे अजुन ! 
सो पुरुष क्यों किसकी घातकरवावेगा ? क्‍यों किसीका घात करेगा ? वह तो 
अहनिशि आतज्ञानमे मप्त आत्माकी अविनाशी, नित्य, सदा एकरस, जन्म 
मरणसे रहित और “अआव्यय” वृद्धि हाससे सिन्‍न जानता है । उसको 
कोई साथ सिछः करना नहीं। उसको कोई हानिलाम नहीं । राग छेष 
नहीं । इसलिये न वह किसीके घात करानेंसे अयोजन रखता है न 
घात करने से प्रयोजन रखता है। वंह तो सदा असंग है । यदि तुम 
यह शंका करो, कि जब ऐसा है तोह भगवस्त्‌ | तुन क्‍यों सुझसे मेरे 
सम्बन्धियोंका घात करबानेमें तत्पर होग्हे हा- और मुभ्द्वको क्‍यों घात 
करनको कहरदे हो? तो सुन! में तुके लोकिक और पारक्वोकिक दोनो 
इृष्टियासे विलग विलग समकाता हू ' लॉकिक इप्टिस तो युद्ध करना 
ज्षत्रियोंका धम्म है ओर में तुकको पहले समकाआया हूं, कि धरम्मेके 
स्मुख किसी प्रकारका निषेध कर्म आजाबें तो उसकी निम्िडना ऐसे 
भस्म हाजाती है ऊेस आगसे रपरश हेात रूईका ढेर | फिर पारलौ- 
किक दृष्टिसे उत्तर इसका यह है, कि यह संसार जो. तुझको प्र- 
लक्ष भाररहा हैं, यह चुद सृमि, यह संग्राम, ये वीर तथा तू और 
मे ये सब आत्मज्ञानकी दप्टिस स्वप्तवत्‌ हैँ। जैसे कोई पुरुष रूप्तमें 
जाझणका वस्तीम आग लगाकर आल्यणोंका मस्म करथावे तो अवश्य 


श्ल . ॥२१॥ श्रीमद्भंगवद्ीता ३०३६ 
उसे बह्महत्याका मान हेगी। उस अह्मह॒त्यासे छूटनेकी सहसों युक्तियां 
करेगा, पर उराके हृदयसे वह हल्याका विषाद तबतक नहीं मिटेगा जबतक 
उसकी निद्वा न टुंे। निद्गा टूट्तेही वह अपने को शुद्ध और निम्मैल देखेगा। 
न कहीं बस्ती जली, न केई बाह्मण भरम हुआ। जागते ही सब मिय्या 
हेगया | इसी प्रकार हे अज्जुन | भरात्मज्ञानंकी दृष्टिसे यह कहना, कि में 
घातकगनेबाला हूं थोर तू घात करनेवाला है ये सब बाते मिथ्या हैं। क्योंकि 
में तुकको बारम्बार यही समझाता थाता हूँ , कि आत्मा अजर अमर 
अविनाशी है । न मरता है, न मारता है। सन प्रकारके संक्रल्पोंसे वजित 
है । इसलिये जब तू विच्वारकी इृष्टिसे देखेगा तब तुके बोध हाजावेगा 
कि नें तुमस घात बरानेवाला हूं न तू घात करनेवाला है । तू केवल 
इस समय रबप्तमे पडाहुआ है । देख छाया पर तलवार मारनेसे जैसे 
छाया कटती नहीं चथवा जलसे भरेहए घटमें जो सूथ्य भासता हे घटके 
उलयदेनेंस उस सृय्यके विम्यक्ना अभाव तो हाजाती है पर सूंय्यका नाश 
नहीं हैाता। ज्योंका त्यों रहता है | इसी प्रकार इन सब वीरोंको जो तेरे 
सामने उपरिथत हैं छायाके समान जान ! फिर इनपर शरत्र प्रहार 
करनेसे कुछमी हानि न होगी । क्योंकि भाध्मा तो अमर है और यह: 
शरीर केबल छायामात्र है, अथवा यह शरीर एक मठके समान है जो 
आात्मारूप निर्मल आकाशमें बनगया है, फिर इसके तोडदेनेसे आत्माकीं 

छू भी हानि न होगी वह तो. आकाशवत ज्योंका त्यों: रहेगा । इस" 
लिये है अर्जुन | त्‌ निश्चय जान, कि. न में घातकरानेवाल्ा हूं न तू 
घातकरनेवाला है) सब खप्न॑वत्‌ है। यह तुभको मैंने परमार्थ दृश्टिसि 
समकाय/ । विचार कर देखनसे तू अपनेको कभी हिंसक नही कहेगा। 





३०४ पेमह्रगवद्ीता [अज्या० २] 





शंका-जब थात्मज्ञानियों के लिये सब स्वप्नवत है तबतो जितने 
भांसाहारी अपनी जिह॒वास्वादके लिये बकरे मारते हैं अथवा कसाईं 
को मारनेकी आज्ञा देते हें सब स्वप्नत्रत हुए । क्‍योंकि थात्मा हनन 
कियाही नही जाता और कोई मारने वाला अथवा मरवानेवाला है ही 
नहीं, फिर धम्मशास्त्र में जो जीवहिसाका बहुत वड़ा पातक लगाया 
ओर उसके बड़े कठिन नरकके भोग कथन किये सब मिथ्या हुए । 
ऐसी आज्ञा देने से सब मांसाहारी, कसाई ओर मछुओं की तो सबी 
बातें बनजावेगी। वे मारें आनन्दके कूदुते स्वगेंकी यात्रा करनेको ताल 
ठोकने लगेंगे । फिर तो सारे धम्मशासत्र पर हरताल फिरजावेगा | मां- 
राहारी तथा कसाई इत्यादि कह पड़ेंगे, कि भगवान्‌ श्री ऋृप्णने तो 
श्रतियोंको ज्योकात्यों गीतामें कहकर हम लोगोंके विपे न्याय कर 
दियां, कि घात करानेवालोंको कुछ भी दोष नहीं है ॥ कोई किसी 
'का न घात करवाता है न घात करता है । इसलिय जहां तक बनपड़े 
जरते जाओ खाते जाओ | 


समाधान-- लोकिक थोर पारलोकिक दोनों इृष्टिस इस शेका 
का समाधान किया जाता है | लोकिक दृष्टि से तो इसका समाधान थों 
है कि---जिस निषिद्ध -कम्मका घर्म्स से रपशे होता है उसका निषिद्ध 
फल भरंम होजाता है | पर स्वार्थले सने तामसी कमेक साथ जिसका 
रपशे हेता है उसका निषिड फल भरम नहीं हे सकता । सीधा नरक 
लेजाता है । सो मांसाहार कोई धर्म नहीं है, वरु तामसी मोजनके साथ 
यह एक ख्ार्थसे सना कम है। इस कारण इस दोषकी निबृत्ति नहीं 
होसकती । यदि कहो, कि भोजन सी तो धर्म है ) क्योंकि इसद्ले 


छो5 ॥११॥ श्रीमेड्रगवद्रीता ८ 
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आत्माकी रक्षा हाती है । सच है, पर जब वह भोजन मधु, मिष्टान्न, 
दूध, घी, गेहूं, जो, चावल इत्यादिके साथ अति सुलभतासे मिलता 
है, जिसमें किसी निषिड कमक्री आवश्यकता नहीं पडती है तो हठाव 
केवल जिहया सख्ाद अथत्रा देहके मांस वृद्धिक लिये हिसा करना 
उचित नहीं है | हां ! यदि किसी बनमें प्राणी पडजाबे, जहां अचाज 
'का तथा कन्द, मूल, फलफूलका एकद्स असाव होवे, कहीं न मिले, 
तो अवश्य जीव मारकर आत्मरत्ता करनी उचित है, पर इसको भी 
आपरडम* कहते हैं। इसलिये ऐसे कमेका उछार तो प्रायश्चित्त द्वारा 
हेसकता है, पर जो जिह॒वा रंवाद वश कियाजावे इसका उद्धार नहीं। 

अब पारलौकिक धृष्टिसि समाघान वियाजाता है- जिस प्राणीका 
प्रपञज्च उपशम होगया है, जिसका स्वाथ साध्य नहीं है, किसी प्रकार 
के इन्द्रिय खादस कुछ प्रयोजन नहीं रखता, वह किसी प्राणीका घात॑ 
ही नहीं कयबेगा | यदि ये मांसाहारी आत्मज्ञानी हेते तो क्‍यों बकरों 
को मारनेकी आज्ञा देते और जब अपने इन्द्रिय स्थादके लिये एक 
निरंपराघ जीवको मारनेकी थाज्ञा दी वा मारा वो वे साधारण खार्थी जीव 
हैं। भात्मज्ञानी नहीं हैं । क्योंकि जे प्राण स्वप्नमें यह जानलेतां 
है, कि में स्वप्न देख रहाहूं उसीको स्वप्न दुखदाई नहीं होता और न॑ 
वह स्वप्नकी ख्री को गले लगाता है, पर जे। खप्नको स्वप्न नहीं जान+ 
ता और सच समझ कर खप्नकी ख्री को सच जानता है तो ख्त्रीके 
मिलनेका फल भी उसके शरीरमें हाजाता है । इसी श्रकार जिसकी 
जिहबा खाद बनी हुई है और शरीगमिमानकें कारेए शरीरको संच 

& ध्यपदमे--रेती श्री स्वामी हसस्वरुप व्याख्यान भाग ह॥ "पप्पू उच्ष श्छ्ाते सलवक् व्याह्यान माय ९ “किम ०... 
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३०६ औमहँगव्ीता (अध्याव ३] 





संमेंक कर उसके पुष्ट करेनेके लिये अन्य प्राणीके शरीरका धात करता 
है, उसकी उस घात करनेका फल अवश्यही सेागना पड़ेगा । क्योंकि 
यह घात घममसे मिश्रित नहीं । यज्ञ, युड, आततायी-हनन, आप मं, 
राजदंड, फांसी, शूली इत्यादिके घात धम-मिश्रित हैं इस कारण इनमें 
दाष नहीं। 

यदि ऐसी कहे, कि जैसे र्वम्तकी रततीते मिलनेका फल वीस्थ- 
पातादि सच हाता है ऐसेही अजुरुको भी इन बन्धुद्गेंकि मारनेका पातक 
लगेगा, पर ऐसा नहीं। जब अजुन क्षत्रिय-घम्मे समक कर देहामि- 
मान परित्याग कर थुद्धका संपादन करते हुए वीरोंको मारेगा ओर उस- 
के फलसे नि:संग रहेगा तो घम्म मिश्लित घात करनेवा दोष कुछ भी. 
न लगेगा । इसी कारण मगवान उसे आत्मज्ालका उपदेश देकर 
शरीरासिमानसे रहित तथा निष्काम कर्म करनेमें चतुर बनारहे हैं, कि 
हिंससे बचे | जब अजुन आत्मज्ञानसे पूर्ण दाजावेगा औरे आत्माकौ 
अविनाशी, नित्य, अज ओर अव्यय जान देहके हननसे आत्माका 
हनन होना न समझेगा तब धरम्म-मिश्रित-घात जे युद्ध तिसे करने 
से सुख न सोडेगा ॥| २१ ॥ 


अब अज्जुनको यह मोह हाआया, कि यह आत्मा शरीरको त्या- 

ग कया होजाता है १ यादे मै इन भीष्म और द्वोणके ऐसे महत्व 

ओर ठप्से भरेहुए शरीरोंकों युडमें नाश करडालूंगा तो फिर इनके: 

- अत्माक्ी ऐसे पवित्र शरीर कहां मिल्ेगे ! यदि न मिले तो मुझे 


- अवश्य पातक लगेगा ॥ 


ध् 


पैन 


को० ९२ श्रीमड़गवद्गीता ३७ ७ 





अजुनके इस आन्तरिक अभिप्रायको जान भगवान कहते हैं- 
मु०-- वासांसि जीणोनि यथा विहाय 
नवानि गृह्लाति नरो5पराणि । 
तथा शरीराणि विहाय जीर्णो 
न्यन्यानि सयाति नवानि देही ॥ २२ ॥ 
पदच्छेद:- यथा ( येन प्रकरेण ) नर: ( जनः मनुष्य: |! 
पुरुष: ) जीर्णानि ( कच्चरीभूतानि | मलिनानि। दुर्वेलतां-गतानि । ) - 
वार्सांसि ( तल्याणि | परिधानानि ) विहाय ( त्यकत्तवा | ) अ्पराणि 
( अन्यानि । ) नवानि ( नृतनानि । ) तथा (तन अ्रकारेण ) देही' 
( देहाभिमानी जीवः ) जी्ानि ( जराविशिष्ठानि | वयसा कृशानि। 
बलीपलितानि । दुर्बलतांगतानि । जजरीभूतानि । बृद्वयसाविकियत 
गतानि । ) शरीशणि ( कलेवराणि । क्षेत्राणि ।देंहान्‌ ) विहाय 
( परित्यज्य ) अन्यानि ( अपराणि ) नवानि (नूतनानि कलेवराणि), 
सेयाति ( संगच्छति। ) ॥ २२ ॥ 
पदार्थः--- (यथा) जैसे (नरः ) मनुष्य (जीणानि) पुरानें 
(वासांसि) वर्त्रोंकी (विहाय) त्यागकर (अपराणि) दूसरे (नवानि) 
नवीन वस्त्रोंको (गह्लाति) ग्रहण करता है (तथा ) तेसे यह (देही) 
जीवात्मा ( जीर्णानि ) पुराने ( शरीराणि ) शरीरोंको (विहाय ) 
त्यागकर ( अन्यानि ) दुसरे (नवानि) नये-नये शरीरोंको (संयाति) 
प्राप्त होता है ॥ २२॥ 


श्ण्८ श्रीमद्गवद़ीता | श्रव्या ० २) 


न न न न मम 
सावाथै:--- 'परजुनके मनमें जो यह सोह उत्न्न हुआ हे, 
कि जब आत्मा अविनाशी है तो इस संसार को छोड़ कहां चलाजाता; 
है ! यदि मैं मीप्य और द्रोशादि के वत्तेमाद शरीरों को जो तप इत्या- 
दि से परम पवित्र हारहे हें नाश करडालू तो इनको फिर ऐसा शरीर 
नहीं मिलने से इनके आत्मा बलेशित हा छुके घोर शाप देकर कु: 
म्भीपाकादि नरकोंके अधिकारी बनोदंगे। अजुनके मनकी यह बात 
जान इन दोनो शकाओं की निड्ृत्ति निमित्त भगवान्‌ कहते हैं, कि 
| जीशानि वल्चाशि यथा विहयय नवानि गह्ाति तरोष्परश 
ज्वि] थथोंव जब पहल बस्तर न्किकाल्न प्य्यन्त घारण करत कस्ते 
मत्विन ओर कुत्सित होकर चिघड़े लि 
7 


के योग्य न समक कर प्राणी उत्तार देदा है आर फ़्के बदले दूसरे 
नये व्ये वस्त्रोंकी जो सर्वे प्रदवर निम्मल ओर रचछ होते हैं पहन 


। 
लेत हैं [तथा शरीशशि विहाय जीशॉन्यन्यानि संयाति 
नवि देद्दी ] इसीःकार देहदा छामी जो यह आात्ता हैं इह 
पुराने शरीरों को त्याग करता हुआ नये नये शरीरों को घारण कर 
ता चलाजाता है। इसलिये है अदहुन | तू यह निश्चय जान कि यदि 
तू इन सीप्म द्रोणादि नहान्‌ पुरुषाकोीं धस्स युद्ध में हनन करेगा तो 
तरे कृत्रिय-घमके रखलेनेके एश्य व असावसे तू सी नाना प्रकारके सुख 
को भागेगा और ये सी खगमें जा दिव्य शरीर णा नाना प्रकारेके सुख 
भारंगे, जिससे ये तेश वहुत उपक्ार मानेंगे । क्योंकि तेरे युदधका 

साधन तेरे औएः इन ढोनोके क्लियउपकारूः: है | इसलिये तू युद्ध कर | 

; अऑशाके युद्धसे हिंसा नहीं होंगी; दरू बहुत जिशाल उपकार होगा तथा 


कोण ॥२९॥ श्रीमद्गगवद़ीता र्०६ 





नरेशोंदेः मध्य तेरा यश फैलेगा ।' 

शेका- यहां इस वचनसे कि देहीं (आत्मा ) त्यागता है और. 
धारण करेता है, भात्मामें विकार उसन्नहेता है ।, जिस आत्मावों पूर्ष 
'लोकमें “ घातयति हन्ति कम्‌ ? तथा “न हन्यते हन्यमाने शरी 
रे ” इत्यादि बचसोंसे कर्ता ओर कर्म-रूप विकारोंसे. रहित करथआये हैं 
उरो फिर यहा “विहाय” और “संयाति” दो, कियाओंका. कर्ता मान 
इस देही € आत्मा ) को विकारवान्‌ दिखलाते हैं । ऐसा करनेसे भग- 
बायके वचलोंभे पृद्रापए-विरोधका दोष लगता है । ऐसा क्‍यों! 

घस्ताधास-- ऐसा मत वहो | देखे इसी विकारके हटानेके तात्प- 
य्येतत सगवानने अन्य किसी हृष्टान्तको न देकर कपडोंके उतारने और 
पहिस्नेक्ा दुष्टान्त दिया है | अर्थाव जैस कपडोंके उतारंन और पहिरने, 
से मनुष्यमें शारीरिक वा मानसिक क़िसी प्रकारका विकार उत्पन्न 
नहीं होता, न दुर्वला होता है, न॑ मोटा होता है, न.दुखी होता है, 
न सुखी द्वाता है न मूख से पशणिडत होता है ओर न पसिडित 
से मूख द्वाता है । इसी प्रकार इस आत्मा को मी एक शरीर के 

त्याग दूसरेके श्रहशसे किसी प्रकारका विकार नहीं होता । जैसे 

बखवाला ज्योंका त्यों रहता है पेसे ही नाना प्रकारके शरीरोकेद 
त्याग और ग्रहणसे आत्माके अविनाशित्व,नित्यल, अजत्व, और अव्य-- 
यत्वमें किसी प्रकार न्यूनाधिक्य नहीं हेता-यहतो देव, राक्षस, आह्मण, . 
चागडाल, पशु, पी, कीट, पतंग इत्यादि सब शरीरोंका एक साक्ति 
मात्र रहता है | सदा, निर्केष और निर्िकार रहता है ।- अर०- सूर्य्यों: 


यूथा सवलोकस्य वच्चुन लिप्यते चाकुपैर्वाह्मदोपे। एकरतथा सर्के 
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भूतान्तरात्मा न लिप्यते लोक हु'खेन वाह्मः ॥ (काठ० अध्या०२ 
वल्ली २ श्र० १३ ) 

अर्थ:--जैसे सम्पूर्ण लोक का नेत्र जो सूये बाहरके नेलवाले 
दोषोंसे लिप्त नहीं होता अथात मल मूत्र इत्यादि अपविशन्न वरठुओं 
को अपनी किरणोंसे प्रकाश करते हुए तथा रसों को शोषण करतेहुए . 
उन अपवित्न दोषोंसे ल्लिप्त नहीं होता इसी प्रकार यह आत्मा चाणडा- 
ल, शुकर, कुकर इत्यादि अपवित्र शरीरोंके घारण करनेसे उनकी अप- 
विद्यताके दोषसे लिप्त नहीं हेता। ऐसा जानकर शंका मंत करो ! 


वादी--- इस प्रकार मेरी शंकाका समाधान तो हेसकता हे , 
पर अब एक दूसरी शंका यह उतसज्न हाआई है कि यह जो सगवान 
ने कहा,कि यह देही एक शरीर को त्याग दूसरे शरीर को घारण कर- 
ता है सो कैसे बने ? क्योंकि.पुराणा शरीर तो पाणवियोगके समय 
भत्यक्त देखाजाता है, कि देहीने छोड दिया, पर नया शरीर जो यह 
आत्मा उसीसमय धारण करलेता है सो शरीर कहां है ? वहतो मरण- 
कालके समय देखा नहीजाता | क्या कुत्ते, बिल्ली, घोडे, गये, मेंढ- 
क, सपे इत्यादिके कहीं गोदाम बने हुए हैं, कि किसी प्रा्णीके सर- 
ते समय ऋट उस गोदासमें से एक किसी पशु पत्ती का खाल मरने- 
वाजेके सामने लाधरा और कट मस्‍नेत्राला पहला शरीर त्याग इस 
दूसरे में घुसगया । मनुष्य का शरीर त्याग घोडेके शरीरमें घुस टाप 
मारने लग गया वा कप्रेतके शरीरमें प्रवेश कर उडने लगगया । ऐसा 
सो देखा नहीं जाता । इसलिये नये शरीरका धारण करना समभ्यमें 
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नहीं आता सों समझा कर कहे। 

समावान--- यहाँ जो भर्गवानमे यों कहाँ हैं, कि पुराने कप- 
डेको त्याग नयेको घारण करता हे, इतना कहनेहीसे बोध होता है, 
कि जैसे पुराने ओर नये कपडों में जीण[त्व और नंवीनत्व का मैद है, 
ऐसे ही त्यागे हुए और धारण किये हुए दोनों शरीरों में भी कुछ भेद 
« अवश्य है | यदि मरण कालके समय इसें रथूल देह कों त्याग कि- 
सी दूसरे प्रकारके स्थूल ही शरीरके धारण करनेसें तात्पर्य रहता' 
तो तुझारी शंका उचित थी और तब भगवान्‌ केवले इतंनाही कहते, 
कि एक कपडे को त्याग, जेसे प्राणी दूसरां कपड़ा धारण करता है। 
पर ऐसा म॑ कह कर जीणौनि ओर नवानि अर्थात भय और पुराने 
का भेद लगाया है। 

तहां विचार की सूक्त्म दृष्टि से देखना चाहिये, कि जीणे और 
नवीनका भेद क्‍यों लगाया * तहां अवश्य यह कहना पडेगा, कि 
शरीर-त्याग के समर त्यक्तशरीरको जी और ग्रहीत-शरीरको नृतन' 
कहा है । तहां वकक्त-शरीरसे स्थूल-शरीरका प्रयोजन है और शहीत- 
शरीरसे सूक्ष्म-शशीरका अयोजन है-- ह 

तीन प्रकार जो शरीर हैं, उन तीनोंम परस्पर काय्ये कारणका 
सम्बन्ध है । इसलिये कारण, सूक्ष्म: ओरे स्थूल तीन प्रकार के शरीर 
शारओं में कथन कियेगये हें-- तहां कारणं-शरीर जो सूक्तम ओर स्थूल 
दोनोंका बीज है, जिसमें ये दोनों जाकर लय होजाते हैं, इन दोनों 
शरीरोंको स्थिर रखता है। पर. यहां कारण-शरीरसे किसी पृकारका 
प्रयोजन नहीं है । इसलिये इसकी व्याख्या को यहां अति उक्ति समक 
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कर छोडदिया जाता है | इसी अध्यायक १८ में श्लोकम संक्तित रुपसे 
इस कारण-शरीरका वर्णन कियागया है देखलेना । 
अब स्थूल और सूक्ष्म शरीरका व्यात्यान सब साधारण प्राणियोंके 
कल्याण निर्मित्त करके स्पष्टरूपसे यह दिंख्लाया जाता है, कि प्राणी 
किस शरीरको मरणखकालके समय ग्रहण करता है- 
इस स्थूल शरीरको हम आंखेंस देखते हैं, पर सृच्छाको नहीं देखते | 
इन दोनोंमें सारी शक्तियां एक समान हैं। वाह्मयकरण और अन्त; 
करण अर्थात्‌ १० इन्द्रियां,४ अन्तःकर्ण, और ४ प्राश ये सब मिला 
'कर जो १६ शक्तियां हैं वे र्थूल और सूक्ष्म दोनों शरीरोंम एक समान 
वर्ततीहें । इसलिये श्रतिने दोनोंको ५ एकोन विशति सुख; ” अथोत 
“१६ मुखगाला कहा है | तहां इन देनोंये इतना ही अन्तर है, कि 
इथूंल शरीर जाग्मत अवस्थामें इन उन्नीमों शक्तियोंके साथ स्थूल 
वस्तुओंके संग सव॑ अकारके व्यवहारोंफ़ो पूर्ण करता है और सूछम- 
शरीर इन्ही १६ शक्तियोंके साथ स्वप्न अवस्थामें भिन्न-भिन्न ज्यवहारों 
'का साधन सुंदम तत्त्वोंके साथ करता रहता है। जैसे जाग्रतमें यह 
आओणी अपने स्थूल अगोको स्थूल स्वीके अगेसे आल्विंगन कर संभोग 
ऋरताहुओआ अपने वीय्यक्ना पतन देखता है, ऐसे ही वह प्राणी खप्नमें 
अपने सृक्ष्मशरीरसे सूक्ष्म ञ्लीके शरीरके साथ संपरिष्वक्त * ह्ाकर अपने 
वीय्येका पतन देखता है । 
यहां विचारने योग्य है, कि वीस्थेक्रा पतन-रूप जो सत्रीसंगका 
अल मल टन किक 7 किन कक 
शत संपरिष्वक्त- गा आलिगनके साथ स्त्री पुरुष का एक संग मिलना । 





धै...७२५२२०२२००२२००७००००नकरके,.. 


झे० ॥२२॥ श्रीमद्भगवद्गीता ३११३ 





फल है दोनो शरीरोंके ारा एक ममान है । केवल स्थूल भौर सूक्ष्म 
का भेद रेहा- इस विषयका पूर्ण वर्णन आगे चारों अवस्थाश्रोंके व्याख्यान 
में कियाजावेगा | | 

टिप्प०-- पाठ्कोंके बोधार्थ स्थूल भौरसूक्ष्म ररीरके भवयवोकी गणना करदी 
जाती है । 


स्थूल शरीरके अवयव--- (१. प्रषद (तलवा ) २. भरत्रिः (चरण) 
६ गुल्फ (एटी) ४. पा््यि' ( फिलली ) ५. जघा, ६. जाहठु, ७. ऊरू., ८. क्षण). 
(ठिहनी) €, वटि', १०. जिव्य, (पीठके रीब्का:नीचला भाग, (जहां टीन भोरसे हडि- 
यो जामिलती है ) ११४नितम्बः (फुफुदी) १२. श्फिक, (दोनों चूतड" ११. वश्ति (गुदा) 
१४. उपस्थः, १५. कक्ुन्द्रप, ( उपस्थकी दोनों भोरकी गहराई) १६- जधनम्‌, १७, 
जठरम्‌, १८ नामि, १६- वलि+, २०. स्तन., २१. चूचकम! २३. क्रोडम, २३- रोमः, 
२४. कत्त', २५. भंत्त 'पेंखुरी)) २६- वक्त २७. दो . (कन्धा)२८. एश्वे , ३६. प्रग- 
ण्ड:,(भुजाका उपर भाग किहनीसे कन्वे तक) ३०. कुरपरः, (किहुनी) ३१. हृस्त , ३२. 
प्रकोष्, (ऋलाइ भोर किहुनीका मध्यमाग) ३३. प्रशिबन्ध', ३४. अगुलि, ३५ अगु8', 
३६. करभः, (अगुलियां) ३७. नखः, ३८. पथे, (हथेलीका एष्ठमाग) ३६ चूपेटक , 
* (हथेली) ४०. कएठ', ४१. शिरोधि- (जलां) ४२. श्मश्न, ४६ मुखम्‌, ४१. श्रोष्ठ , 
४५. चितुकम, ४६- हलुः ४७. सक्म ( मुँहका दोनों कोना) ४८- ताहु ४६. रद, 
५०. जिदेता, ५१- नासा, ५२. अ, ५३- गएड., १४. लोचनम्‌ ५५. अपांग (आंखके 
दोनो कोना) ५६. तारा, ५७. कं, ५८. भाल', ५६. मस्तक, १०० केशः । 
थे ही स्थूल शरीरके ६०. मुख्य भग है जो प्राणोके द्वारा भेरित होकर प्रत्येक 
व्यवहारको पूर्ण करते है । 
-- अब सुक्ष्म शरीस्के अवयवोंको कहते हैं- 
भूतेन्द्रियमनोबुडिवासनाकमवायव: । अविद्या चाइक मो 
पुय्य्टमृषि सत्तमे: ॥ अर्थ- ९ शत ( पाचो तन्मावा ) ९ इन्द्रिप ( आख कानादि 
प्र 
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कक न 
मुख्य अमिप्राय कहनेका यह है, कि मरण-वालके समय पुगना 
शरीर छोड कर किसी नये स्थूल-शरीश्को नहीं धारण वरता है वह 
सुक्ममशरीरको धारण करटा। है । सो सृत्रम-शरीर वैसाही बनजाता है 
जैसा उसने अपनी आयुभर स्मरण किया था। घर्थात आयु भर 
प्राणी जिस-जिस भावका रमरण करता है उसी-उसी भावका सुचुंम- 
शरीर बनकेर मतकके सम्मुख आखडा होता है । झुतक पहला शरीर 
छेड कट उसमें घुसजाता है । सो भगढान्‌ घागे कहेंगे, कि “ यथंये 
वापि स्मरन्‌ भाव त्यजत्यन्ते कलेडरम्‌ ” अर्थात्‌ जिम-जिपत भादको 
स्मरण करताहुआ प्राणी .पने शरीरको त्यागता है उसी-उसी भावके 
शरीरको प्राप्त होता है । अर्थात अपने पुराने शरीरमें निदास-॥ाल तक 
जैसा-जैसा कम करता है उसी कर्मासुसार प्राणीके मनमें एक वि.सी 
प्कारके शरीरका संकल्प दृढ होजाता है फिर जिस प्रकारका रुंकलप हृढ 
होगया, मरेण कालके समय उसी प्रकारका सूक्ष्म शरीर तयार हाजाता 
है । अर्थात उसी डोलकी उसकी एय्यंध्का बनजाती है । 
इसी सिद्धान्तको व्यासदेव भी श्रीमक्नागवतमें एक उत्तम उदा- 
हरण देकर कहते हैं। सो सुनो ! 


बजंस्तिषठन्पदेकेव यथेवैकेन गच्छति । यथा तशजलूकैप॑ 
देही कम गतिगतः ॥ ( श्रीमहागवत रकन्‍्ध १० अध्या० १ श्लो० 
२८) अथे-तणजलूका (ठगी वा जोंकी) जे एक प्रकारकी कीडी होती 





बस गम कट किललट चने मल वियोंकी शक्तियां ता तक नि ॥एकसात 
द्शों ३ शक्तियां ) ३ मन, ४ बुद्धि, 9 वासना ( मनकी शुद्ध वा मलीन इच्छा ) 


१ कम (पाप वा पुण्य ) ७ वायु ( प्राण अपानादि पांचों 
प्राण 
2092 ) भौर भाठवीं भवि 


रो० ॥२२॥ श्रीमद्भगवद्ीता . ध्ट््प् 


नल मय 
है, दर्षाकालमें तणेपर बहुत देखपडती है।वह जैसे एक पांवसे अगले 
तृणको प्रहण कम्ती और पिछले तणको छोड़ती भागेको बढ़तीः चल्लीः 
जाती है, इसी पूकार यह जीवात्मा मी अगले कर्मरूप सुक्षम शरीरे: 
की धारण करता हुआ पिछले रथूलको परित्याग करेता चलाजाता. 
है । अर्थ.त्‌ अगले सृक्त्म शरीर पर एक पाँवको रखलेता. है तब दूसरे: 
पंवकी पिछले शरीरसे उठालेता है । यहां भी एक पांवका रखना क्‍या 
है ) एक शरीरका धारण करना है | भर्थात्‌ केषल +सृक्त्म शरीरके 
घारण करनेसे तालय्य है । स्थूल नहीं । यदि मरणके समय सुद्तम 
ओर रथूज दोनों शरीरोंके धारण करनेसे तात्पय्य होता तो व्यासदेव या. 
कहते, कि एक ही पांव नहीं वरु दोनों पांव उठाकर अगले तृणपर 
रखता है। सो ऐसा नहीं कहा केवल एकही पांव कहकर यह दिखला 
दिया, कि पाणी मरणके समय केवल सुक्षम ही शरीर धारण करता, 
है | थब इतना तो अवश्य जानना चाहिये, कि मश्णकालमें जो; 
सूक्ष्म शरीर घारण करता है उसका स्थूल फिर कब पाप्त करता है | 
अर्थात्‌ दूसरा जो स्थूल शरीरे है बह कब तयार होता है! सो, सुनो. 
छाम्दोग्योपनिषत्‌ पंचमप्रपाठक नवम खणड श्रति $ का वचन. है कि- 
3» इतितु पंचम्यामाहुतावापः परुषवचसो भकत्तीति। अथे- 
इस पुकार पांचवीं आहतिमें वह जे। ७ श्रद्या ( आप ) रूप जल जो 
सृह्म-शरीर हैं वह पुरुबरूप हेकर पूगठ. होजाता है। अर्थात्‌ सृक्तम 
+ सछ्म शरीएको, पूर्णप्कार सममनेके लिये देखों « हेसनाद ?” भाग ३ व्यू: 
ख्यान दूसरा / पुनर्नन्मपएः (१छए४7090ट27४600 ०६६४6 80ऐ7) 


. #श्रद्धार- सुच्मशरीरकों कहते है । 


३१६ गमद्भगबद्ीता [भरध्या० २ ] 
सिम पक दि मत कल अल कक तक तन जी 
अपने स्थूल शरीरको पाता है । 
अब यहां यह जानना चाहिये, कि पांचवीं भाहुति क्या है! श्रद्धा 
रूप आप कया है ! और वह पुरुषरूप होकर कैसे पृगट हाता है 
इस ऊपर कथन किये हुए श्रद्धाको ही सूक्ष्म शरीरके नामसे पुकारते 
हैं । क्‍योंकि श्रद्य तिस सुक्तम शरीरकी ही एक विचित्र शक्ति है।सो 
पाँच कुण्डोंमें हवन होकर अर्थात्‌ पांच स्थानोंमें पृदेश कर अपने 
स्थूल को पाता है | इसलिये पांचवीं भाहुतिमं उसी सुद्तम शरीर का 
स्थूल हाजाता है। इन पांचों आहुतियोंके पांच भिन्न-भिन्न अग्नि-कुणड- 
कोन हैं ! जिनमें हृवन होता हुआ रथूल शरीर पाता है। सो सुनो ! 
5» असो वावलोको गोतमाग्नि:- ( स्वगंलोक ) 
उ* पजन्यो वावलोको गोतमारिनिः- (पर्रन्य लोक ) 
3» पृथ्वी वावलोकी गेतमाग्निः- ( एथ्वीलोक ) 
. 3* पुरुषों वावलोको गातमार्लिः- ( पुरुषलोक ) 
3» योषा वावलोको गोतमाम्निः- (स्त्रीलोक ) 
छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ पंचमग्रपाठक चतुथ खणडसे अ्ष्टमखणड तक ये 
पांचश्रतियां है, जिनमे से ऊपरके वाक्य निकाल कर दिखलाये गये हैं । 
एक शरीस्से दूसरे शरीरमें प्रवेश करनेके विषय अर्थात्‌ पुनजन्मके 
विषय राजा जयवल्लिने यही पांचकुण्ड गौतमके प्रति उपदेश किया 
है, कि हे गोतम! १. स्वगैलोक प्रथम कुणड । पजन्यलोक (मेघलोक) 
डितीय कुण्ड । पृथ्वी-लोक (भूलोऋ) तृतीयकुझ्ड । पुरुषलोक (मनु- 
प्य अथवा किसी प्रकारक नरका लोक ) चतुर्थलोक | योषालोक 
(किसी योनि की सत्री का लोक) पांचिजं-कुएड | 


झो० ॥२२४ श्रीमद्गगर्ट्रीता ३१७ 
४७कफअऋफ5:फस5फसफफक तस्ससस क्नल्न्नल्लडललहअनक्ः्जलनलस---......ह..ह0ह.ह..ह.ह.ह0ह0ह8ह08ईऔैै_ 
बेद औरे उपनिषदों के हा सिडः किया जाचुका है, कि प्राणी 
स्क्त्म "शरीर को धारण कर पहले प्रथम कुशड 2 हवन हाता हे ५7 
थतू आकाश की और जाता है जिसको उत्कक्षण करना कहते हैं। 
यह आकाश उलगे कुगडके समान ऊपरकी और आधा बेख प- 
डता है इसीऋरण इसको श्रतियोंने कुगडसे उपमा दी. है, जितमें सृकरम- 
शरीर पहले हवन हवाकर फिर पर्जन्य-लोक अर्थात्‌ मेघमालारूप दूसरे 
कुगड़ मे हवन होता है । पश्चात्‌ वर्षा हो भूलेकादि तीसरे कुणडर्मे 
हवन होता है। भर्थात प्रथ्वी में गिरकर अज्ों में प्रवेश कर भ्रन्न होा- 
जाता है। तत्पश्चात वह अ्रज्न पुरुषरूप चोथे कुगडइमें हवन होता है। 
अर्थात्‌ पुरुष उसको खाता है तब बीय्थ बनकर पुरुष के शरीर में स्थिर 
होता है । तहां से स्त्नीरूप पांचवे कुरडंस हवन हकर गन बनजाता 
है । फिर अपनी-अपनी योनिके नियतकाल तक ख्ीरूप कुशडम्म निवास- 
कर र्थूलं शरीर को लिग्रे हुए गभसे बाहर आता है ॥ मुख्य तालव्य 
कहनेका यह है, कि शरीर छोडनेके पश्चाव यह जीत्र अपनी वृत्तिकी 
हृढतानुसार सूक्ष्म शरीर धारण कर भ्राकाश की ओर जाकर भिन्न-भिन्न: 
कुणदोंमं हता हुआ पांचवीं आइुति में र्थात्‌ ख्रीरूप कुण्ड स्थृल 
शरीर पाता है । 
इस स्थानपर हमारे पाठकों के हृदय में वीप्रकार की शंकार्ये उन 
सन्न हाजावेंगी | प्रथम तो यह, कि जो अन्न किसी जीवने नहीं खा- 
या, भ्रग्निमें मरम कियागया वा सड़गल गया उसमें जो श्रद्धारूप 


सृक्त्म-शरीर था वह क्या दह्वोगया ! 
दूसरी शंका यह, कि जिस अन्नको स्त्री खाती है वह तो वीय्ये 





३१८ श्रीमड़गवद्नीता [ भव्या०२) 


नहीं बनता है, जब वीग्ये नहीं बना तो उस अन्नमें रहनेवाला सुक्षम 
शरीर क्‍या हागया ? 

समाधान प्रथम शंका का- भस्म होजानेशले अन्नकी तो फिर 
वहीगति हुई, कि घूपके साथ मिल आकाशकी ओरजा मेघम्गला होता 
हुआ दुवत अव्र्ने आः पुतज्तू वीश्य होफ़र गभद्यग स्थूल शरीरों 
को पाया । पुनजन्मके नियमानुसार कोई कोई सूक्षम शरीर तो अपने 
प्रथम ही चक्रम नीचे आ स्घूल शरीर पाजाता है, पर किसी किसी 
को सहरों वार ऐसे चक्रमोें फिरना पडता है | सडनेवाले गलनेदाले 
अन्न सी घुन, कोट इत्यादि दनकर उष्मज जीब बनजाते हैं ! 

समाधान दूसरी शंकाका -- रत्रीने जो अन्न खाया वह रेज होकर 

वीय्येके साथ मिल फिर स्थूल बनकर बाहर आगया। 

यदि शंका होकि इसका क्या करण है, कि पुरुषने जो अन्न 
खाया उसमें वीय्ये बदा ओर ख्रीन जो खाया उसके शरीरमे वही 
अन्न रज बना । उत्तरे यह है, किइन अन्नोंमें दो प्रकारकी शक्तियां 
हैं ।'किसीम तो पुय्येष्ठकाकी पूर्वाक्त आठों शक्तियों का संयोग हाजा- 
ता है और किसी-किसीम केवल सात ही सूक्ष्म शक्तियोंका प्रवेश 
होता है । वासना जो इन आठोंम मुख्य शक्ति है, जिसके छारा भि- 
ज्ञ मिन्‍न शरीर बनते हैं तिसका प्रवेश नहीं होता । अथात्‌ जिसके 
डारा शरीरका आकार बनता है तिप्त शक्तिका अंवेश नहीं हेता। 
श्रतियों दारा ऐसा अनुसव किया गया है, कि उनही अन्नोंको अन्त- 
य्यामीसत्ता स्थियेंकि सम्मुख लारखता है, जिनमें केवल सात ही श- 
क्तियां रहती हैं | क्योंकि यंचाप्निकी श्रतियाँ यों कहती हैं, कि “३+ 





छो०॥२२९॥ श्रीमह्रगवढ़ीता ११६ 
कील मम की शक अत की मिमी इनकी रद किक 
देवाः युहृधति ” अथात पांचों कुसडोमे जो यह सृक्षम शरीर हवन 
हाता है उसे अन्तय्थामी सचा जो इन सब जीदोंके पाप पुण्यका जा- 
नती है, हवन करती रहती है । वहां यह बात संसारमे अ्सिद है, कि 
जिसके भाग्यका जो अन्न होगा वह सहसों कोसोंसे उसके सामने 
भावेगा ओर जो उसके भाग्य का नहीं हेगा वह बडे यत्नसे तंयार 
करके उसके सामने लाघरने पर भी उसे प्राप्त न होगा । अथातू उस- 
में कोड ऐसा विध्न द्वाजाबेगा जिसकारण उसको अपने पाससे हटाना 
पडेगा । से सब पदार्थ बनाकर किसीने अपने मित्रके आगे ला घर 
पर उसके भाग्य का वह नहीं था इसलिय अकस्मात उसमे छिपकली 
गिरप्ड़ी अथवा बन्दर लेगया वा कुत्तेने जूठा करेंदिया । तालपय्य 
यह है, फ्रि जो जिसके भाग्यक्रा नहीं है वह श्रन्न उसे प्राप्त नहीं 
हेसकता । इतलिय श्रतिने सिद्धान्त करके यह कहा है, कि “ देवाः 
जुदवति” अन्त्थामी सत्ता उस अन्नवों स्त्री वा पुरुषमे हवन करती 

रहती है। 
अ्रत्र इन रज और वीस्थेके विषयको एक उत्तम दृष्टास्त देकर सम- 
भाते हैं । जैसे'किसी यन्त्रालय (छापाखाना )में श्रक्तरोंके कम्पोज कर- 
नेवाले कम्पोजीटर टाइपोंको टाइपोंके घरमें फेकते हैं और स्पेसोंको 
स्पेसोंके घरमें फेंकते हैं। ठाइप और स्पेस इन दोनोंम टाइपोंम तो 
आकार होते हैं जो कागज पर अक्षर बन कर उच्बडते हैं और रपेसोमें 
- जो सर्व प्रकार टाइपोंके समान ही होते हैं आकार नहीं हेते | केवल 
इंसख्वरुपनीका व्याख्यान नो हसनाद द्वितीय भागे है देखो ' 


धर७ श्रीपद्रगवढ्ीता [ अध्या० २] 





ठाहपोंसे रिथर रखनकी शक्ति होती हे । 

इसी प्रकार *अम््तर्य्यामी सत्य वासना सहित अज्ञोंदों एुरुपोर्मि 
आरे वासना रहित अज्ञोंकों रित्रयोमि फैंकती जाती हे ओर इन दोनकिे 
मेलसे सृष्टिछ्प छापाखानामे सिश्न-भिन्न योनि रूप पुस्तकें छप्ती रहती 
हैं । शंक्रा सतकगे ! 

अब भगवान्‌ कहते हैं, कि हे अजजुन यह सिद्धान्त किया हुआ 
है, कि यह आत्मा जो, अज अबिनाशी और अच्यय है एक शरी/ 
को छोड़ दूसरे शरीर को घारण करता चला जाता है ॥ २२ ॥ 

इतना सुन अरुनके मनमें यह शका उत्पन्न हो आई, कि 

यह प्ात्मा तीनों शरीशेंका साक्षीभूत है, तीनेकि साथ रहता है-- 
फिर जिस समय यह सुूक्तम-शरीरक्ा साक्षीभृत हेता हुआ पंचाग्नि 
डारा नाना प्रकरके कुएडोंम प्रवेश करता हे सहां पत्रन्य लोकके जल्ल 
में सुक्तम-शरीरके साथ-सत्रथ गल क्‍यों नहीं जाता? अन्‍न्नोके पाक- 


शालामे पकते समय भरम दर्योनहीं हैाजाता ! तथा झठराग्निकी आग 
में पचकर नष्ट क्‍यों नीं हाजाता 


तहां सबकी हृदयके जानने घाले श्रीवासुदेव भगवान्‌ अखुनके 
सनको जान उसकी शंकाके निवारणाथे कहते हैं--- 





* इसी अन्तर्य्यामी सत्ता को सर्वताधारण बाह्या के नामसे पुकरते है और 
कहते है कि विधाता अर्थात्‌ बह्मा' चौवके कमोहुसार उसको जिस योनिसे उत्पन्न करना 
चाहत। है उस योनिम उसे भन्‍नोंके द्वारा डालादिया करता है । जो हो १२ यह सिद्धान्त 


, कियाहुआ। है, कि यह सष्टिकी रचनेवाली अन्तर्य्यामी सत्ता निरन्तर भिन्न भिन्न 
शरौरोकी उत्पर्तिम लगी रहती है । ह 


छो० ॥२१॥ श्रीमद्भगवद्गीता ३२१ 





मू०-नेन छिन्दन्ति शल्नाणि नेन दहति पावक:। 

न चने केलदयन्त्यापो न शोषयति मारुत: ॥२१॥ 

पदच्छेद:--- शस्लाणि (अतितीक्षणानि खड़्गानि) एनम्‌ 
( झात्मानम सुहम-शरीरं वा) न (नहिं) छिन्दन्ति ( अवयवविभागे 
कुवैन्ति )) पावकः (अग्नि! ) एनम्‌ ( देहिनम्‌ सुक्त्म-शरीर॑ वा ) 
न (नेत्र ) दहति (भरमी कतु शकनोति ) आप; (उद॒कानि ) एच 
(देहिनम। सूक्त्म शरीरं वा) न (नहि) क्लेद्यन्ति (श्रार्द्वी करणेन विश्लि- 
ष्टावयवं क्तु शक्‍नोति) च (तथा) मारुतः ( वायु:। ) एनम्र्‌ (शरीर- 
स्वामिन सुक्तमशरीरं वा ) न ( नहिं ) शोषयति ( स्नेहशेषणेन 
निरसे कर्त्तुशक्नोति ) ॥ २३॥ 

पदार्थ:-(एनम) इस आत्माको वा सूक्ष्म शरीरको (शस्त्रा- 
णि) शस्त्र ( न छिन्दन्सि ) नहीं काट सकते, ( पावकः ) आग 
( एनम ) इसको (न वहति ) नहीं जला सकती ( आप: ) 
जल ( एनम्‌ ) इसको ( न ) नहीं (क्लेदयति ) गला सकते, (व) 
और ( सारुतः ) पवन इसकों ( न ) नहीं ( शे।षयति ) छुखा 
सकता ॥ २३ ॥ 

मावाथ:- भर्शुनके मनमे जब यह शंका उसन्न हाआई, 
कि. जब यह झात्मा' सर्व शरीरोंका साक्षीभूत हाताहुआ पजन्य ( मेघ 
माल) से तथा जठराभ़ि इत्यादि सूक्ष्मशरीरका साक्षीभूत हेताहुआ 
जाता है तहां गल क्यों नहीं जाता वा भरम क्यों नहीं हजाता, तिस 
शंकाके निवारणाथ भगवान कहंते हैं;कि [ नेने छिन्दन्ति शस्त्रा- 
8१ 


शछ२ श्ीमद्गगव्ेता भश्रिध्य!० २] 





शि ] इस आत्माको वोेडसी शम्त्र ऋहे वह तीक्षणस तीहछुण क्यो 
न है| टुकड़े ठुकड नहीं कर सकता। तलदारकी धार इसपर कुछ- 
काम नहीं कर सकती । तिशूलके शूलसे वेधा नहीं जासकता | सिशिण्डी 
तोमर, परशु, इत्यादि इसका कुद्धमी नहीं कर सकते । क्‍योंकि शस्त्र 
उन्हीं बरतुओंको छेदन मदन करसफतेए अर्थात्‌ उनके अदयवो की विलय 
विलग करसकते हैं जो सावयव हां । अर्थात जिनमें दाग्वाई, चोडाई 
और सोटाईके साथ मिन्‍्न-सिन्‍न आक्ति हे । चाहे वह आकृति सुसेरु 
'पर्बेतस सी अधिक विशाल है।, चाहे अत्यन्त छोटीस छोटी एक छुई 
की नोकसे सी छोटी छ्ले- | यह आता अथवा सूक्ष्म शरीर तो अब- 
यवोंसे रहित है, इस-कारण यह- विसी स्ते शर्त हारा छुद्य नहीं जा- 
सकता तथा [ नेने दहति पावक:; | इस थत्माकों वा सुद्षम- 
शरीरको आग भस्म नहीं कर सकती + चहे-टह आग अलयकालकी 
क्यों न है ॥' बडवानल नाम्की आग जो समुद्रंके जलको शोष्ण 
करनेकी शक्ति रखती है वह सी इसे जला नहीं सकती । पुराण ४६ 
अकारके अग्नियोंका वशुन है'पर विश्वय . जानना; चाहिये, कि इन 
उनचासोंमं कोई अग्नि इस आत्माके. जलानेको सम नहीं है। क्योंकि 
अग्नि उसी वस्तुको जला सकता है जो उसके अप्रने तेजसे न्यून 
तेज वाली है| । जैसे चांदी, सोना, . तांद्य, रांगा ये.सब तेजमान हैं 
पर अन्निके तेजले इचके तेजम न्यूनता है इस कारण इन वस्तुओंको 
अडझा जला सकती है, पर. सो. अश्नि- सम्यको-वा विद्यतको ऊत्ला 
में ससर्थ नहीं हे । जब् यह-अधि विच्त और स्वके ही तेजकी नह 


जला सकती तो आत्माको जो इन तेजोंसे, कहीं बढका- है-केस ,जल 


'छो० ॥२शा श्रीमहगव््वीवा' श्र्चू 


धकती है ! श्र० “न तब खूय्यों भांति न च्तारकस नेमा विद्यतो: 
भान्ति झुतोपयमश्निः” अथे-तिस झात्माके महासण्डल परमधाम 
में न सुय्य प्रकाश करसकता हैं, न चन्द्रमा, न तारागण, न विद्यत 
( विजली. ), तो मल्ाकब- सम्मव है, कि. इसके साममुख अग्नि. प्रकाश. 
करे + इसेके सम्मुख अग्निकी. गणना ही.क्या हेलकती. हे ! जब 
एवम प्रकार इस आत्माके सम्पुख. हेतेही अभिका स्वयं: तेंज.मन्दृः 
हेगया तो. इस. झात्माक़रो' भरम करना तो: इससे: बहुत दूर रहा.! इसी: 
प्रकार [ नें चैन कलेदयन्त्य[प: ] जल॑ इसको गला नहीं सकते |, 
सम्पूर्ण अह्मागडके कप, तालाव, भरने; सर सरिता तथा सातों, सागरः 
के जलोंकी शक्ति एक ठौर करदी जावे तो मी यह आत्मा इन जलोंकीः 
शक्तिसे गल. नहीं सकता | यदि प्रलयकालकी मेघमालाका पर्षण 
सहसों कल्प पय्थन्‍त निरन्तर होता रहे तो भी यह भात्मा गल. नहीं” 
सकता, फिर [ न शोषयति माझंतः ] पवन इस निसबयव. भात्मा 
का शोष्ण नहीं कस्सकता । चाहे चारों भोरे दिन. रात वह भोकाबात: 
जो संपूर्ण एथ्वीको डोलाकर भूकम्प करडालनेको समय्थ-हे इस आत्म, 
को तनक- भी सुखानेकों समय नहीं हासकता है |' 

भगवान्‌ के कहनेका मुख्य अभिप्राय यह है, कि; यह आत्मा वा: 
यह सुक्त्मःशरीर नःशख्त्रोंसे बेधा जासकता. हैं; न आगसे: जल सकता 
है; न पार्नीसे गल संकता है; न वायुसें सूख सकता है । क्योंकि नाना 
प्रकारके शख, भरग्नि, जल; वायु इत्यादि सब स्थूल हैं; इसलिये ये 
सूह्रम ओत्मा वा सूदमशरीरकों, नाश नहीं करसकते । हां ! इतना तो 
अवर्श्य है, कि स्थूलको स्थूल़ और सृक्षम को सृक्षम नाश कर्सकृता 


३२४ श्रीमद्भगवद्वीता झअध्या० २] 





है । जैसे खड़ग, स्पधिति (कुल्हाड़ी) इत्यादि मतुष्य, पशु, पत्ती स्थूल 
को टुकडे-टुकडे करसकते हैं, पर मन, बुद्धि, हे, शोक इत्यादि जो सूक्ष्म 
हैं उनको कदापि नहीं काटसकते | इसीप्रकार अमि, जल, भोर वायु 
इन मन बुद्धि: इत्यादि सुक्तम पदार्थीकों जलाने, गलाने भर सुखानेमें 
समथ नहीं हासकते हैं । जैसे कोई चाहे, कि किसी बुडिमानकी बुद्धि 
को किसी कतरणीसें दस पांच टुकडे करडाले अथवा आग, पानी, वा 
हवा इनको जला, गला और सुखा डाले तो ऐसा कदापि नहीं हेासकता | 
हां | इतना तो अवश्य अनुभव होता है, कि किसी एक सृक्त्मतत्व 
से दूसरा सृक्षमतत् विनश जासकता हे अथवा लोप हेाजा सकता हे। 
जैसे बहुत से बालक किसी पाठशाला से छुट्टी पा खेलमें मग्न भोर 
ह्षित होरेहेंहदें, कोई ताली बजा रहा है, कोई नाच रहा है कोई 
कूद रहा है, और कोई ठहाकें लगा रहा है , इतनेम अपने शिक्षक गुरु 
को अपनी ओर आते हुए देख मारे सयके सबके सच एकबारेगी चुप 
हेागये ओर सिकड गये । तो यहां परःक्ष देखाजाता है कि भयने हे 
को नाश करदिया । इससे सिद्ध होता है कि सृक्षमतत्व सूक्षमसे नाश 
हेसकता है | 

शेका- तबतो आत्मा जो सृक्ष्म-तत््व न वह भी किसी. दूसरे 
सृक्ष्मतत्वसे विनश सकता है ! 


समाधान--- नहीं ! ऐसा मत कहो ! आत्मा यद्यपि सब रथूल 
ओर सूक्षमतत्त्वोंमें विराजमान है, तथापि सबसे विलक्षण न स्थूल- 
है नसृक्त्म है। इसलिये झात्मा का नाश नहीं होसकता | क्योंकि 
जितने सृह्रमंतत्व हैं सबमें आत्मा एक रस एकसमान व्याप रहा है | 


ही ॥२४॥ श्रीमद्धगवरद्गीता ३१५ 


खेलने वाले बालकोंम हषेके समय भी भ्रात्मा ही था, फिर ग्रुरुमहा- 
राजको देखकर जो उनका हे भयसे बदल गया उस भयमें मी आत्माहीया । 
इसी कारण भात्मा, आत्माको नाश नहीं करसकता क्योंकि जो तत्त्व 
परस्पर विरुडः धर्म्मवाले हैं वे एक दूसरे को नाश करसकते हैं, पर जो 
समान धम्भेवाले हैं वे एक दूसरेकी नाश नहीं करसकते । जैसे भय हे 
को नाश करसकता है वा हष भयको नाश करसकता है पर हे हपको 
वा भय मयको नाश नहीं करसकता। भ्रात्मा तो सब तत्त्वोंमे एकरस ज्याप 
कर उन सबोंका साक्षीभूत है इसलिये शात्मा भी भात्माको नाश नहीं 
करसकता ! क्योंकि आत्मा न स्थूल है न सृक्त्म हे वरु दोनोंसे विल- 
क्षण दोनों के भीतर बाहर व्यापा हुआ है। इसी कारण स्थल सृक्तम 
किसीसे नाश नहेकर यह सदा भविनाशी भौर नित्य है ॥ २३ ॥ 
रथूल वा सुक्षम किसी पवार्थम ऐसी शक्ति नहीं है कि भात्मा को 
नाश करसके। इसलिये मगवान इस आत्माको निर्भेय, निविकार, अवि- 
ताशी तथा नित्य घ्लिड करने के प्रयोजन से कहते हैं कि--- 
सू० >अच्छे्योपयमदादोधयमक्लेदयोशेष्य एव च । 
नित्यः सर्वगतः स्थाशुरचलो5य॑ सनातनः ॥ २४ ॥ 
पदच्छेव:---भयम (भाला ) भष्छेयः (अवयवशुन्यलाव 
देवितुमयोग्य:) भयम (धआात्मा) भवाझः (तेजपुंजलात दहितु योग्यो न) 
करे: (करवप्शूनयलाव, इवीकएईं चोगयो न ) अशोष्यः टला" 
( प्रतः हेते।! ) अयम्‌ (देही ) 


भावात शोषित योग्गे न ) एवच ६ मा ! 
नित्य: (अनुसायलादखगडेकरसः ।) स्वेगतः (सर्वेबुगतः )) स्थाणुः 
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(स्थिरखभांद;) अचल: (रूपान्तरापत्तिशुन्य: । कूटंस्थ: | अविकारी |) 
सनातन: (अनादिः । चिरन्‍्तन: | )॥ २१४ ॥ 

पृदाथि:- ( अयम ) यह आत्मा ( अच्छेद्यः ) शरनोंसे काटे 
जाने योग्य नहीं है ( अयस््‌ ) यह आत्मा ( अदाह्म: ) अग्निसे 
जलने योग्य नहीं है ( अक्लेय: ) जलसे गलने येग्य नहीं है (व) 
और (अंशोष्य: ) निश्चय कर वोयुसे शोषण किवेजाने योग्य (एवं) 
भी नहीं है। इसलिये (अयस्न ) यह देहका स्त्रामी आत्मा (नित्यः ) 
न्त्य है। तीनों कालमें एक रस है ( संबगतः )सबमे व्यापाहुआ है 
( स्थाणुः ) स्थिर स्वभाववाला है ( अचल; ) कहीं हिलेनेवालो 
नहीं है। ( सनातन: ) संदांसे है पुराना हैं॥ २४॥ 

सांवारथ:--- पहले जो भगवान अजुनके ग्रतिं यह कह 

धांये हैं, कि यह आत्मा कटता, जलता, गलता वा सूखता नहीं । 
तिसका अव कारेण दिखलातेहुए कहते हैं, कि [अच्छेत्योएयमंदाहो 
5यमक्लेयी इशोष्य एवच ] यह झात्मा सदा अच्छेद्य है अथात्‌ 
किसी भी शख्ततते बेबा नहीं जाता है। अदाह्म है अग्नि नहीं जलंता 
की अक्लेश है पानीस नहीं गलता हे। अशोष्य हैं अथात्‌ वायुसे नहीं 
सृखता है । 

यदि शंका हो, कि भगवान्‌ तो पहलेही कह आये हैं, कि यह 
आत्मा जलता गलता वा सूखता नहीं है, फिर उसी विषयके दोबारा 
कहने का क्या प्रयोजन था ? ऐसी पुनरुक्तिकी क्‍या आवश्यकता थी ? 
उत्तर इसका यह है, कि कार्य कारंणके भेदसे पहले श्लोके में कांय्यि. 
दिखलाकर फिर इसे दुसर श्लोकमें उसी कार्य्यका कारण दिखलारडे 


को० ॥२५॥ श्रीमद्भगवढ़ीवा ३२७ 


हैं अथेत्‌ यदि कोई पूछे, कि यह क्यों नहीं.कय्ता, जलता, गलता 
तोयों उत्तर देना चाहिये, कि यह पहलेही से अर्थात अनादि 
कालसे एकरस वत्तमान रहता हुआ अनन्त काल पस्येस्त रिथर रहने 
के कारण किसी सी विकारसे विकृत नहीं होसकता । अविनाशी हैं 
आर नित्य है । इसलिये इसे विक्ृत करनेके जितने यत्ल हैं सब इसके 
सम्मुख आकर लज्जित और निरथक हवोजाते हैं । 
अब श्री आनन्दकन्द बजचन्द अजजुनसे कहते हैं, कि इतना- 
ही नहीं, कियह भ्रात्मा असादिकालसे अब्छेय इत्यादि गुणोसे विशिष्ट 
है इसलिये:नहीं कटता, जलता, गलता वा सुखता है। वरू इसके नहीं 
कटने, जलने, गलने और सूखनेके अनेक अस्य कारण मी हैं सो 
सुनो | [नित्य: सर्वातः स्थाणुरचलो5य॑ सनातनः ] यह 
नित्य है । सर्वात हैं । स्थाणु है । अचल है । और सनातन है । 
अर्थात्‌ यह कटता जलता क्यों नहीं १ तो कहना चाहिये, कि यह 
नित्य है | नित्य क्यों है ?.तो कहना चाहिये कि सं्रेगत है अथा- 
तू कोई स्थान इससे .शून्य नहीं है । सब ठौरसे प्रवेश किये- हुआ है । 
फिर सर्वगत क्‍यों है? तो कहना चाहिये, कि स्थामु है । रियर है। 
प्रलयकालके वायुके हिलाये भी नहीं हिलता । क्यों नहीं हिलता ! 
तो कहना चाहिये कि सदा अचल है । किसी प्रकारका परिवंतन इस 
ज॑ नहीं हैेता । क्यों अचल है $ तो कहना चाहिये, कि समावन 
हैं अर्थात्‌ सदासे है और सदा रहेगा । इसका अभात कभी भी नहीं 
हागा । इसी कारण भगत्रान्‌ पहले कहचुके हैं, कि  नाभावो- 
विद्यते सतः ”” जो सत्‌ बस्तु है उसका किंसी 'कालमें अभाव नहीं 
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होसकता । इसलिय यह भात्मा सत॒ हानेंके कारण सनातन है और 
सब ओर व्यापक है। 
पहले मगवान अविनाशी, नित्य, अज भोरे श्रव्यय ये 
चार विशेषण इस आत्माके देआये हैं | देखो रहते।० २१ पु० २ध२। 
अब इनसे अतिरिक्त वाचारम्भण विकारेके कारेण अन्य चार प्रकोरके 
विशेषणेंसे मी विशिष्ट करते हैं, कि यह भात्मा क्यों नित्य कहाजाता है! 
तो सर्बगत है, स्थाणु है, और सनातन हे | भर्थात्‌ नित्य इत्यादि चार 
विशेषणोंके साथ इन सर्वगत इत्यादि चार विशेषणोंको जोड देनेसे 
सब मिलकर आठ मुख्य विशेषण होते हैं, पर ये सब जिज्ञासुओंके 
सममानेके लिये हें । नहीं जो सच पूछो तो आत्मा सब विशेषयणोंसे 
रहित है । इसी कारेण सब ओर सब ठौर निवास किये हुआ है। 
अर्थात्‌ ऊपर, नीचे, दाये, बाय जिघर देखो सबेश्र सब ठोरमें आत्मा 
ही भराहुआ है । प्रमाण श्र० आत्वाधस्तादात्मोपर्षिदामा प- 
श्चादात्मा पुरस्तादात्मा दक्तिणत आत्मोत्तरआत्मेवेद७ सवैभिति॥ 
( छान्दो० उत्तर प्र० ७ श्र० २४६ में देखो ) अथे- निश्चय करके 
यह आत्मा नीचेसे है, यह आत्मा ऊपरसे है, यही आत्मा पीछेसे है, 
यह भात्मा आगेसे है, यह आत्मा दक्षिणसे है ओर यही आत्मा उत्तर 
से भी घेरे हुए है। इसीलिये जोकुछ है सब आत्मा ही आत्मा है। 
इस श्रतिस सिद्ध हेता है, कि यह आत्मा सबैगत है सब देशमें है । 
अब इसको सब वसतुओम दिखलाते हैं--प्रमाण अ० हँसःशुचि 


पक्सुर्तरि रक्नसद्धोता वेषद्दतिथिदृरोशसत।नृषदवरसदृतसदब्यो 
मसदब्जगोजाऋतजाअद्विजाऋतम्बूहत्‌ । ( काठ अ्र०२ बलली २ 


छो० ॥१४५॥ श्रीमइ गवद्दीता ११६ 
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श्र० २ ) अ-- यह आत्मा हंस (सूस्य ) होकर भाकाशमें रहता है, 


( बसु) वायु होकर अन्तरिक्षर्म रहता है। होता हेाकर वेदि जो यज्ञ 
सम्पादनकी पवित्र संस्कार कीहुई ऊंची भूमि तहां गहता है, पारनीमें झश्- 
जनन्‍्तु वा कमल हेकर जन्म लेनेवाला है और यज्ञम जम्मता है 
वा सत्यमें जन्मता है | सो जो वह सत्य है वह बहुत बडा है। 
ट्र्स अतिसे झात्माका भिन्‍म-मिन्‍म दस्तुओंमें मिवास करना 
रिड्ध हैाता है । 
इन्हीं प्रमाणों दाश भगवानूका इस आत्माको * स्वत वहना 
सिद्ध है । 
शब राबेगत क्यों है । तो पहले ही कहचाये है, कि “ स्थाशा।' 
है धर्थात्‌ रिथर है, तंनक भी नहीं डोलता तंथा किगी प्रकार कटी 
टल नहीं सकता | सर्वगत वही वस्तु होगी जो स्थाशु होगी । कयों- 
कि जो वस्तु रूब ठौर नहीं हैं वह एक ठौरसे दूसरे ठौगवी हट सकती ₹। 
द्योंकि दारये बाये हिलनेका स्थान मिलता है, पर जो वस्तु रब ठोर 
भरीहुई है उसे हिलनेका स्थान नहीं मिल संकता। फिर स्थाणु होना 
इस बातको भी सिद्ध करता है, कि यह आत्मा सवंगत है और रघन 
हेज्ा भी यही सिंड करता है फिर यह थात्मा स्थाणु हे दोनो दिशे 
षर्णाम अन्योन्य सम्बन्ध है 
धुख्य अमिप्रायं यह है, कि आत्माके चीर मुख्य विशेषश!र्मि जो 
धनेत्व” ऐसा विशेषण है उसके सिद् करनेके निभित्त संगंवानने इस 
अरे तलेक कोजकहोह।..... 
र्‌ 
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धात्माके सर्वेगत, स्थाशा, अचच शोर दमाहम ये चाह दिशेषय्‌ इफ् 
श्लोकमें अधिक दिखलाये ॥ १४ ॥ 

अब भगवान्‌ अगले तीन श्लोकोंमें अुनको शोक रहित करने 

के तातय्थसे इस आत्माके अन्य विशेषणोंकी समाप्ति करते हें । 

मू०--अव्यक्तोप्यमचिन्त्योष्यमविकास्थों ध्यम्ुच्यते । 

तस्मादेव विदित्वेनि नायुशोचितुमईसि ॥ २४ ॥ 

पदच्छेद:- अयम आत्मा ) अव्यक्तः ( से वस्शागोचर- 
लान्नव्यजते यः । प्रत्यक्षगम्यमानात्थूलशरीरादन्यः। रूपाविद्वीनला- 
च्चचुरायविषय; । पूल्ज्ञातीत: । ) अयम्‌ ( आत्मा ) श्चिस्त्य: 
( न चिन्तितुयोग्यः | मनसोप्यविषयः | नाउुमानगम्य; । ) अयम्‌ 
( आत्मा ) अविकाय्ये: ( निरबरयवत्वादविक्रिय:। स्थूल सृच्तटम काव्य 
रहितत्वात्कम्मन्द्रियाणामप्यगोचर: ) उच्चत ( तस्वज्ै: कथ्यते ) 
तस्मात ( अतः ) एनम ( आत्मानस्‌ ) एवम्‌ ( यथोक्त प्कारेण 
लंक्षणेन युक्तम । ) विदित्वा ( ज्ञात्वा ) अनुशोचितुम ( वन्धु* 
वियोगज शेक कलुघ।) न (नैब ) अहेसि [ योग्यो भवसि ]॥२५॥। 
पदाथ:- ( अयम) यह झात्मा ( अव्यक्त; ) अ्रव्यक्त 
अर्थात्‌ अपूत्यक्ञ है, किसी भी इन्द्रियढारा पत्यक्ष नहीं हाता, फिर 
( अयम ) यह भात्मा (अचिन्यः ) अतुमानादि प्माणोंसे चिन्ता 
करने योग्य नहीं है तथा ( अयम ) यह आत्मा ( अविकार्य्य: ) 
विकारदान भी नहीं है (तस्मात्‌ ) इसलिय ( एनम्न ) इस आत्माको 
इस प्रकार अगोचर और अविकारी (विदित्वा ) जानकर हे अजुन ! 
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तू (अनुशे।चितुस) इसके मरने मारनेका शोच करनेके (न अहसि ) योग्य 
नहीं हे अर्थात्‌ अपने वन्धुवर्गेके मरने वा. मारनेका शोच मत कर | 
॥ २४ 

सावार्थ:---श्यामसुन्दरके मुखारबिन्द्स यह सुनकर, कि यह 
आत्मासडता गलता नहीं, जलता भुनता नहीं तथा सूखता टटाता नहीं 
वरु यह भ्रात्मा नित्य है, सर्वत्र है, अचल है, और सनातन है, भ्- 
आुनके हृदय में यह लालसा हुईं, कि यदि मैं ऐसे झ्रात्माकों इन 
नेञ्रोंसे एकबार भी देखलेता तो कुत-कृत्य हाजाता । अजुन की इस 
घथभिलाषा को सर्वेज्ञ श्रीकृष्ण भगवान जानगये और बोले- हे भ- 
जैन | [ अव्यक्तोष्यमचिन्त्योध्यमविकार्य्यो्यमुच्यते ] यह 
भ्रात्मा जिसे तू इन आंखो से देखने की घ्रभिलाषा कररहा है सो “अव्यक्त” 
है अर्थात प्रत्यक्ष नहीं है | इसलिये यह इन भांखों से देखा नहीं जाता, 
कानोंसे सुना नहीं जाता, नासिका से सूघनेमें नहीं भराता, जिहृवा: 
द्वारा आरवादन करने योग्य नहीं है और कर चरण इत्यादि कर्मेन्द्रि 
यों द्वारा भी ग्रहण नहीं कियाजाता । क्योंकि अब्यक्त है। यदि तू यह 
कहे, कि लब यह चात्मा इन्द्रियों का विषय नहीं- है, किसी इन्द्रिय 
डारा नहीं जानसकते, तो हे भगवन ! यह अनुमानकरनेले तो कुछ 
समकमें आसकेगा पर्थात्‌ मन बुद्धि. इत्यादि भ्रन्तःकरण दाग तो 
कुछ भनुमान में आजाता हागा | सो हे अज्युन [ यह मन बुडिका 
भी विषय नहीं है। इसी कारण यह अचिन्त्य है, किसी प्रकार इसकी 
चिन्ता कुछ भी नहीं हासकती । क्योंकि जो वस्तु इन्द्रियों से भरहण 
नहीं देसकती उसे मन बुद्धि कैसे ग्रहण करसके ? दयोंकि ऐसा नियम दे, 
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कि जब येदी दर्शो इन्द्रियां सब प्रकारकी दस्तु तस्लुआंतों भ्रहण दर 
अन्त:करणक्र मम्सुख लाती है, ठब यह उनका अधुमान दा वि- 
चार करते क्षणजाता है। सो थे इन्हियांइत भात्मावा अदण कर अन्तः- 
करणके सम्मुश न ह्ामकती है ने यह अन्तःकरण इनदा विचार कर 
सकता है। इसका'श इसे अवधिन्य कहामयाहैं। मनसे मनन नहीं 
किया जासकता तथा जिसके पहचाननेमें वुद्धि कुछ काम नहीं कर 


कक 


सकती | फिर भगवान कहते हैं, कि वह अविकाय्ये भी है | अर्थात किसी 
प्रदार विकारंजान नहीं दाता | सो तो होनाही चाहिये | क्‍योंकि जे 
तत्व अव्यक्त और अचिन्त्य हाग। वह अविकारी तो अवश्य ही होागा। 


जिसमे कुछ अश्यव हाता है वही विकारको प्राप्त हासकता हैं, पर जो 
निः्दर्दत हे वह विकारदन छामों हावे ? श्छोक १७में छच्ों प्कारके विकाः 


गेंकी गशना करथआये हैं ओर दिखला थाये हूँ, कि इन विकारोंसि 
यह आका बिकृत नहीं होता | उत्ती वचन को फिर हृढ करनेके लिये 
से विशेषशुस विभूषित किया है | इसी 
लज्ष इसे ऋव्यक, अखिन्त्व भर शविद्धा्यथ कहते 

है । ध्रतिय्रेत्ति सीयंही बचन सिद्ध हाता हे- प्रमाण अ०-- न तन्न 


पकु्छाते न बास्मच्छति न मनो ने विदयो न विजानीमो 
धंभततल शिप्याहम्यदेव सड्धिहि 

पयतद्डशिप्याइन्यदेव तंद्िदिगलथों अविद्तादधि इति शुभ 
पर्देव बेमस्लदइवॉदवक्लिरे ॥ ( केनापनि० श्र०३ ) 


अंश उस आतामें आंख नहीं जाती अथात वह निशकार निरंज- 
न हैं इमआइश नेवोंकी विवय न होनेसे देखा नहीं जाता | फिर उस 
्र/्णम बचनसी नहीं जाता अयात्‌ अक्षर पद वा वाक्योंसे उसे बोल- 


न 


स्नों० ॥ २५६॥ ऑमहबंडीती ३४९ 
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कर जना नहीं सकते | यदि कहे, कि साऋर नहीं हानेसे आँच वा 
वचन इत्यादि इन्द्रियां उसे ग्रहण नहीं करसकतीं तो मन छार मनन 
करके उत्ते अनुमानमें तो लासकतें हैं | तहां श्रति कहती है, कि “व- 
मनः”तहां मन भी नहीं जाता, भौरे भें उेस जानती हूं. न अपने शि. 
ध्योंकी जना सकती हू, जप्ता यह है। क्योंकि ०ह विद्तिसे न्यारा है 
ओर अविदितंसे मी न्‍्यारा है अर्थात्‌ जितनी बसु आज तक जानीग- 
ई हैं उन सबसे इतर हैँ, तथा जितनी नहीं जानी गईं हैं इनमे भी 
पश्चात्‌ है अथात्‌ न्‍्यारा है। तालय्थ यह है, कि ढूंढ़ते-ढूंढते अच्तमें 
सब वरतुओंकी ढूंढ समाप्ति हेनेपर मी इरूकी ढूंढ रही जाती है । 
ऐसा उन पूर्वक तस्तज्ञोके छाय सुनाजाता है जो हमारे प्रति उस आ- 
त्माका उपदेश करते हैं । 
इस श्रतिस भी यही सिद्ध होता है, कि यह अव्यक्त हैं, अचि- 
सत्य है, अविकाप्य है इसी लिये मगवान अज्जुनको यों कहरहे हैं, कि 
[ तस्मादेवं॑विदित्वेन॑ नालुशोचितुरईसि ) है अर्जुन | तू इस 
घात्माको उक्त प्रकार सब विकारोंसे रहित जान इसके विषय शोच 
करने योग्य नहीं है. अथात्‌ ये ररे बन्घुबगे तेरे मारनेसे न मरेंगे 
न तेरे जिलानेसे जीवेंगे । इस कारण तू शेाच को परित्याग करके 
युडः कर | तथा इस भ्रात्माके देखनेकी जो तू अमिलाषा रखता हे सो तू 
इस चम्मदृष्टिसे इसको नहों देखसकता इसलिये इसको अज्यक्त, अचि 
नथ और अविकार्य्य जानकर तू शोच करने योग्य नहीं है॥ २५ ॥ 
यदि तू यह कहे, कि जब मैं इसको अव्यक अथवा 'पज और 
अ्रविन/शी मानूं तबतो युद्ध करनेमें कोई शोक नहीं , परजो मेग चित्त 





३६४ - औमइगवदीता [अश्या० २ |] 








इस यूढ रहस्यको न समके भोर ऐसा सममे कि यह आत्मा जन्मता 
मरता है तो में केंस युद्ध करूं?तो सुन! में तुके भगले दो शलोकरमि 
समभाताहूँ-- 
सू०- अथचनंनित्यजातं नित्य वा मन्यसे सुतम्‌ | 
तथापि त्वं॑ महावाहो “लेने शोचितु महँसि॥२६॥ 
जातस्य हि प्रवोद्त्युप्रवंजन्मस्तस्य च 
तस्मादपरिहार्य्थध्थें न त्वं शोचितुमहँसि ॥ २७ ॥ 
पदच्छेद:--महादाहो ? (महान्तो शत्नविदारकों दाहू यर्य 
: “तत्सम्वुछों ) अथ (अनन्तरम) च (तथा) एनम (अकृतमात्मानम।) 
नित्यम (सवंदा) जातम्‌ (उहूतम) वा नित्यम्‌ (सदा) मतम (प्राण 
रहितम्‌ । गतप्राणः । परांसु: प्रात्पंचलस्‌ ) सन्‍्यसे ( खीकारं 
करोषि ।) तथापि ( तदापि ) स्वमु, एनस € आत्मानम्‌ । ) शो- 
चितुस्‌ ( शाककत्तुम्‌ ) न ( नेत्र ) अहेसि ( योग्यो भवसि ) हि 
६ यस्‍्मात कारणात्‌ ) जातस्य ( उदभृतस्थ । उत्पन्नस्थ ) झत्युः 
(मरणम्‌ ।) भव: ( निश्चितम्‌ । स्थिरमू । ) च ( तथा ) सतस्य 
( गतप्राणस्थ । ) जन्म (उत्तत्ति; ) भ्रवस ( निश्चयम। ) त- 
स्मात्‌ (अतः ) अपरिहार्य्प (अवश्यम भाविनि । अपरिहरणीये। भ- 
त्याज्ये | ) अर्थे ( विषये ) त्वम्‌ शोचितुम ( शेाककल्छुम ) न 
( नहि) ऋहे।सि ( योग्यो भवसि । ) ॥ २६, २७ ॥ 
___ पदार्थ: ( महाबाहों ) हे-विशाल बाहुवाला अर्जुन ! 


होन ॥२१,२७॥ भौमद्वगव्ीता ११५ 


(अथ च ) यदि तू ( एनशु ) इस शात्माको ( नित्यजातस ) सदा 
जन्मता रहनेवाला (वा ) अथवा ( नित्यम शतम्‌ ) सदा मरता 
रहनेवाला ( सन्यसे ) मानता है ( तथापि ) तौ भी ( त्वम ) - तृ 
( एनव ) इसके लिये ( शोचितुम ) शेच करनेके ( न भथईसि ) 
योग्य नहीं है (हि ) क्‍योंकि ( जातस्य ) जन्म लेनेवालेकी (प्रत्यु:) 
भत्यु (अब: ) अवश्य ही होती है (च) और € झतस्थ ) मरेहुए 
का (जन्स ) जन्म भी (अवम ) अवश्य हेताहै ( तस्भाव) इसलिये 
( त्वस ) तू इसके विषय भी अवश्य ( शोचितुप्त ) शोच करनेके 
(न अहंसि) योग्य नहीं है ॥ २६, २७॥ 

भावाथ:--अब श्री थ्रानन्‍्दकन्द बजचन्द अर्जुनको शाकरहित 
करनेके लिये आप इंका कर तिस शंकाक्ा समाधान करतेहुए अज्जुन 
के प्रति कहेते हैं, कि है महाबाहो ! अथात्‌ परमपराक्ष्मवाली विशा- 
ल भुजाश्ोंसे शन्नुओंको सदा जय करनेवाला मेरा परम प्रिय अजुन | 
में जानता हूं, कि तुमे मेरे वचनोंमें किसी प्रकारकी शंका नहीं है, 
तू मेरे कहनेके अनुसार ही इस भ्रात्माको भ्रज, भ्रद्धैत, अविनाशी, 
ओर अव्यक्त इत्यादि गुणोंसे विशिष्ट मानता है, क्योंकि तू ज्ञानी है, विद्यान 
शाखत्रोंका बेता है, तथापि इस समय अपने स्॒जनोंवो, बांधवोंको, तथा 
भीष्म भरे ब्रोणको, अपनी विशाल भुजाञंसे युद्ध छारा हनन करने 
का अवसर देख तू कुछ चंचल चित्त हारहा है, तेरी बुडि शोकग्ररत 
हेरही है, इसलिये यह संभत्र है, कि तू इस समय थोडी देरके लिये 
इस शात्माको जन्म लेनेवाला ओर मरनेवाला मानरहा हे । सो हे 
प्रजुन ! [ अथचेन नित्यजातं वा मन्यसे सुतम्र] यदि तू 


३३है शमझगंवकीनी ' खव्या० ३) 
न 
इस आत्माको सदा जनमते रनेवाला वा सरते रहनेवाल्य भी मानता 
है अर्थात्‌ बारमघार एक शरीहसे दूसरे शरीरमें जानेवाला मानता हे 
[ तथापि हवे मेहावाहो नरम शोचितुमहईसि तो भी त्‌ है 
शबह अजुप | शोक करने योग्य नहीं है। क्योंकि [| जात- 
स् हि छदो सत्य ) जा जन्‍म छोता हैं उसकी तो अंबर्य एक दिन 
ज्ञ एक दिन मुख निश्चय ही है, चाहे सहसों यंत्व करके उसे परम 
रक्षित स्थानमें लोहकी शैखलासे जवूडकर क्‍यों न बांध रखिये, पर 
सृत्यु तो उसे लेही जायेगी । तथा [ घर जन्‍्मपृत्तस्थ च ] 
सरनेवालेके लिये जन्मलेना भी निश्चयही है ज्ञब तक कि वह भोज्षकों 
न प्राप्त है। श्यामसुन्द्रके परन प्रिय पिता श्री वसुदेदजीने भी यही 
चचन करके प्रति कह है, कि “भत्युजेग्मवर्ता वीर देहेन सह आयते। 
अंध वाछ़्दशतास्ते वा संस्यु्व प्राशिनां झा ॥ ? अर्थात है वीर 
कंस ! यह जो मृत्यु हैं सो जन्म लेने वालेके साथे ही साथ उत्पन्न 
हेती है इसंलिय आज झथवा सौ वर्ष पीछे प्राणियोंक्रा मरजानां 
श्रय ही है। अब साजान अजुनके प्रति कहते हैं, कि-- 

[ तस्मादपरिहाय्येएथ बत्वं शोचितमईसि ] इस- 
लिये है वीर अजजुन ! तुकको इस मृंत्युके रोकनेके विषय शोक करना 
योग्य नहीं है । क्योंकि जो पदाथे रोकने योग्य हा और न रोकाजावे 
तब अवश्य अपने बल, घुडधि, वा पराकरमकी अ्रयोग्यता पर लज्जित हाकर 
शोक करना चाहिये, पर जो बात अनिवार्य हैन कभी रोकीगयी, न 
रोकी जासकती है, न रोकी जावेगी, ऐसी वस्तुके रोकनेकद्धा यतन करेनों 
तथा उसकेलिये शोक करना तेरे ऐसे बुडिमानके लिय अयोग्य है । 


कछो० ॥९२६,२७॥ श्रीमद्भगवरद्टीतां ३३७ 
इसलिये तू किसी प्रकारका शोक मत कर | अथोत्‌ अपने वन्धुवर्गोके 
इस युदमें मारेजानेका शोक त्याग युडः सम्पादन कर | 

शेका-यहाँ मगवानने जो अजुनके अति यौं कहा, कि “ तू 
इस आत्माको “ नित्यजात ” वा « नित्यमृत ” अर्थात्‌ सदा जन- 
समता वा मरता रहनेवाला मानता है तो भी तू शेक करने योग्य नहीं 
है”? ऐसा क्यों कहा? ऐसे कहनेसे झात्माकी नित्यता जाती रहती हे। 
क्योंकि क्षण-क्षणमें पुनः पुनः जीते मरते रहना तो वेहका खसाव 
है आत्माका नहीं। फिर ऐसी बातको स्वीकार करलेनेकी आशा 
क्यों दी? 

समाधान-बहुतेरे मतवाले अपने-अपने मनंगठत शाख्ानुकूल 
इस आत्माको अनित्य मानतेहें- सुनो “ आत्माज्ञानस्वरूप: प्रतिक्षण्‌ 
विनाशी” ( इति सौगता:) अर्थात आत्मा जो विज्ञानखरूप है वह क्षण - 
ज्ञणमें नाश होनेवाला है। भर्थात्‌ अविनाशी नहीं है ऐसा सोगतडन्द जो 
योधमतावलम्बी हैं, मानते हैं। “देह एवं आत्मा स च स्थिरोप्यनुत्तण 
परिणामी जायते नश्यति चेति भ्रत्यक्षसिद्धमेवेतविति लोकायति- 
का: ” । भर्थ-यह स्थूल देह ही 'भात्ण है सो स्थूल देह रूप भात्मा 
स्थिर रहतेहुए भी प्रतिक्षण परिणामको प्राप्त होता है, तथा जनमता है, 
नाश हेता है, फिर यह प्रत्यक्ष प्रमाण करके सिद्ट है अर्थात्‌ इन नेत्र 
से देखाजाता है इस प्रकार भात्माको लोकायतिक जो चाव्वोक मत- 
वाले हैं मानते हें । 

देहातिरिक्तोषपि देहेन सहैव जायते नश्यति चेत्यन्ये-अर्थात 
यह आत्मा देहसे मिन्न होते हुए भी देहके साथ-साथ जन्मता है 
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भ्ष्द श्रीमेड्भगवद्दीता | अध्या ० २१ 
2 पल कट नव 
और मरता है ऐसा किसी दूसरे मतवाले मानते हैं , फिर “सर्गाधका 
एवाकाशवजायते वेहभेदे प्यथुवरत्तमान एवाकस्प स्थायी नश्यति 
अलये हत्यपरे | ” अर्थ-हस सुष्टिक आरंगरें जैसे आकाशकी उतप* 
त्ति हेतती है, ऐसे ही आत्माकी भी हवाती है । सो देहोंमें मिन्न भेद हे।ने 

पर भी यह कल्प पय्येन्त स्थिर रहता है ओर कछ्पके- अन्त नाश 
को आध्त हाजाता है। या प्रकारका थात्मा कोई दूसरे मतवाले मानते 
हैं। फिर “ नित्य एबं आत्मा जायंते प्लियते चेति ताकिकाः |” 
अर्थात्‌ यह आत्मा नित्य है सो नित्य ही जनमता मरता रहता है इस 
प्रकार ताकिक लोग मानते हैं । 


इन भिन्न-मिम्त मतोंके दिखानेसे ऐसा स्पष्ट हाता है, कि कोई 
इस आत्माको नित्य ओर कोई अनित्य मानता है। इसी कारण भगवान्‌ 
“ने अजजुबको दोनों ्रकारेसे आत्माको मानते हुए भी शोक करनेका 
कोई कारेण नहीं है ऐसा उपदेश करनेके तात्यय्यसे इससे पूष 
१४ थे लछोकमें आ्रात्माकी नित्यताको स्वीकार कर अब्यक्त, अचिन्त्य 
ओर अविकाय्ये कहकरे शोकरहित हानेका उपदेश किया... 
अब इन २६ ओर २७ दोनों शछोकोंके छारा आत्माको मिन्न- 
भिन्न मतावलम्बियोंके मतानुसार अनित्य मानते हुए भी बन्धुव्गाके हनन 
कियेजानेके शोकसे रहित हाजानेकी शिक्षा अख्जुनको देरहे हैं। इस- 
लिये यहां शंकाका स्थान नहीं है । क्‍योंकि अज्भुनके मिससे भगवान 
संसारभरके मतावल्लस्बिधोंको अपने सम्बन्धियोंके जन्म और मरेणके हे 
ओर शोकेसे रहित हानेका उपदेश क़ररहे हें। 
मुर्ख्य अमिप्राय यह है, कि यह आत्मा नित्य हे वा अनित्य, 


छो० ॥१८॥ श्रीमद्भगवरीता १६६ 





अविनाशी है वा नाशवान, जन्म मरण रहित हा वा जन्म-मरण सहित 
हे, सूक्ष्म है| वा स्थूल, विकाररहित है| वा विकारवान, चाहे कुछ 
भी क्‍यों न हे, परे इसके दोनों विभिन्न दशाओंमें शोक, करने योग्य 
नहीं है ॥ २६, २७ ॥ 

है अजुन | यदि तू यह कहे, कि मैं इन अपने बांधवोंके भात्म/ 
का शोक नहीं करता वरु केवल इनके शरीरके नष्ट हानिका शोक करू- 
ता हूं। तो सुन [ 


मे०--अब्यक्तादीनिभूतानि व्यक्त मध्यानि भारत [ 
अब्यक्त निधनान्येव तत्र का परिदेवना ॥ २८॥ 


पदच्छेद :- भारत [ (हे मरतवंशावतंस अर्जुन ! ) भूतानि 
( शरीराणि आकाशादि महाभूतानि। ) अव्यक्तादीनि ( प्राशुत्त्तेर- 
दर्शन येषां तानि अथवा अव्यक्तमध्याकृतमविद्योपहितचितन्यमादिः प्रागः 
वस्थायेषां तानि | ) ब्यक्तमध्यानि (स्पष्ट: मध्य:; जन्मान्तरं मरणालाः 
गवस्थायेषां तानि | जन्ममरणान्तरालरिथति लक्षण येषां तानि |अथवा 
व्यक्त नामरूपाभ्यामेव विधकाब्यां प्रकटींभूते नतु स्वेन परमसाथें सदा 
त्मनामध्यस्थित्यवस्था येषां ताइशानि । आराकाशादि महाभूतानि । » 
व्यक्त निधनानि (मरणादुष्व पुनरदर्शनं येषां तानि । अयवा अन्य 
ले स्वश्भरणे मदीब घठादीनां निष्रने प्रलयो येषां तानि । तंत्र (तेषु।) 








बे कर 
हि (7, फेशिक ह॥० डुःद एलाप; ) का * ( किमः 
हि] 
ह मृत तर ने हृस्थ तय दे णका परदे 
जा ४्ए 53 चंद । नाता तंथ ने ॥ै ए५ ६३१५ ५५ 


बना ॥ ” आदावन्तेच यन्न।स्ति वत्तेमानेर्षप तत्तथा । 
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थम | कितहि )॥ 

पदार्थ :--- (सारत ! )हे मरतवंशभूषण अजुन ! (भृता- 
नि) जितने शरीर हैं अथवा थाराशादि महाभृत हैं सब *( अव्यक्ता- 
दीनि ) अव्यक्तादि ६ भर्थात अपनी उलत्तिसे पहले शरीर रहित 
हानेके कारण भहीं देखेजाते | केवल (व्यक्तमध्यानि ) मध्यमें थोडे 
कालके लिये व्यक्त हेगये है. अर्थात शरीरवाले होकर देखेजाते हैं 
फिर ( अजध्यक्ततिधनानि ) अस्तकालमें भी अव्यक्त हाजाते हैं । 
इनमें एक मीं कहीं नहीं देखजाते । अर्थात्‌ ये सब आदिम मी 
झव्यक्त औः अन्तर्म मी अव्यक्त हैं, केवल मध्यमें व्यक्त हाज़ाते हें 
इस कारेण ( तेबु ) इनके शोकमें ( का परिदेवना ) दुःख क्या 
करना १ ॥ र८ ॥ 

भावार्थ :--- अब श्री गोलोकविहारी जगतहितकारी अजुनसे 
कहते हैं, कि हे शुद्ध मरत वेशका भूषण अज्जुन ! पांचभृतोंके मेलसे 
चौगसी लज्ञ योनियोंके शरीरोंके तथा तेरे संग युद्ध करनेवाले सीष्म 
ओर द्ोणके शरीरोंके नष्ट होेनेका यदि तू शोक करता है तो सुन ! 
| 5अव्यक्तादीनिभृतानि | ये जितने शरीरमान्र इस संसास्‍्मे हैं 
सबके सब आदिम अथात्‌ अपनी उतपत्तिसे पहले अव्यक्त थे । इनका 
कोई भी शरीर नहीं था। इनका अद॒शन था | प्रत्यक्ष प्रमाणके बिष- 
य नहीं थे । अनुपलब्ध थे। ढूँढनेसे कहीं इनका पता भी नहीं लगता 
था । इन पुत्र, पीतर, मित्र, श्वसुर, श्याला इत्यादिंके शरीरोंका कहीं रूप 
रेख मात्र भी नही था | पर मायाकी गंभीर रचनाके प्रभावसे [ ब्यू- 





कन्‍ के सती: विनन्मीनमपोजके नी. >न अन्‍ीयििक 


# अव्पक्ताशनि - अदशैन, अतुपलब्धिरादियिषां | शंकर ]) 


स्लो ॥ २८१ अमिद्वम्वर्डता हरए्ए' 
मजा मम अमल हर पक कट डक मकिनि_ 

क्तमध्यानिभारत ! | हे भरतबंशोलन्म अर्जुन | ये केवल मध्य 
व्यक्त होगये हैं । अ्रथीत्‌ प्रत्यक्ष हेगये हैं, जिनको हमलोग इन थां' 
खोंले अपने सम्मुख देख रहे हैं । एवम प्रकार देखते-देखते जिनकेः 
साथ हमलोगोंका गाढ़ स्नेह हागया हे । इसी गाढ़ स्नेहके कारण इन* 
के संग ममत्वका असिनिवेश होरहा है । हमलौग इनको और ये हम- 
को अपना-अपना कहकरे पुकार रहे हैं। इसी कारण जो प्राणी अज्ञान- 
ताके कारण मायाजालमें पडका इनसे स्नेह करता है वह मिलापसे 
ह्षित ओर वियोगसे दुःखित होता है । पर हे अज्ञुन ! जो प्राणी तेरे 
समान ज्ञानी और बुडिमान हैं, माया जालसे रहित हैं, रुचे तत्त्को 
समभनेवाले हैं, बेतो जानते ही हैं, कि ये पहले कहीं न थे केवल मच्य- 
में प्रगट होगये हैं फिर कुछ काल अपनी आयुभर इस संसारमें रहकर 
[ अव्यक्तनिधनान्येन ] अन्त निश्चय करके अ्रव्यक्त होजावेंगे। 
अथात मर कर लोप हेजाबेंगे । कालके गालमें पडजानेसे इनका फिर 
अदर्शन हाजावेगा | ये कहीं नाम मात्र भी नहीं देखे जावेंगे ये सब 
जल भुनकर भरम दे वायुमें उठकर आकाशर्म लय होजावेंगे। विचा- 
रेकी दइष्टिसे देखोगे तो तुमको यही निश्चय होजाबेगा, कि ये न पहले 
थे, न आगे रहेंगे । केवल मध्यमें हम इनको देखरहे हैं। जैसे सम्तसे 
पहले खमके पदार्थ स्तन देखनेवालेके पास नहीं रहते, खम लगने- 
तक देखेजाते हैं, फिर सख्त ट्ूटनेके पीछे भी ये कहीं नहीं देखेजाते । 
इसी प्रकार जिन शरीरोंको तू देखरहा है उन शरीरों की अतीति पह 
ले नथी, न आगे इनकी कहीं प्रतीति होगी, केवल मब्यमें इनकी श्रतीति 
होती है; झो मिथ्या है। यथार्थम इनकी कही स्थिति नहीं है। 





४६४३ श्रीमद्भगवद्रीता त्रिध्या० २ ] 
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प्रमाण श्रति- “स यदा खणिति तंदेन वाक्सवेंनाममिः सहा- 
प्येति- चचुः संवः रूपेः सहाफेति श्रोत्र सर्वेः शब्देः सहाप्येति 
मनः सर्वेच्यानि: सहाप्येति से यदा प्रदुध्येतस्थेदस्मादामनः सर्वे 
प्राणायथायतन विप्रतिहन्ते पराणषेम्यों देवा: देवेम्यो लोकाः ” इति॥ 

अथ--- जब प्राणी सोजाता है तब इसको वचन सब नामेकि 
साथ एक करदेता है | नेत्र सब रूपोंके साथ एक करता है। कान सब 
शब्दोंके साथ एक करेदेता है। मन सब ध्यानोंके साथ एक करदेताहै। 
फिर जब जगपडता है तव इस आंत्मासे सब इन्द्रियां निकहूकर अपन 
ने-अपने स्थानोंम प्रतिष्ठित होजाती हैं | इन इन्द्रियोंसे इनके अधिप्ठा: 
तृ देव ओर उस देवसे लोक अपने-अपने ठोर परे अतिष्ठित होजाते हैं। 
जैसे दृष्टिशक्ति उचच्तुमें ओर चक्चु छारा सुब्य ओर सूख्य॑ डारा सब 
लोक लोकान्तर अपने-अपने स्व॒रूपमें प्रतिष्ठिट होजाते हैं | इसी प्रकार 
अन्तकालमें सब शरीर अपने उत्पत्ति स्थानमें जहांसे वे आये थे तहां 
लय होजाते हैं | तहां इनका रूप रेख कुछमी नहीं रहता है । इसी 
कारण भगवान, कहते हैं, कि हे धनुधर | में तुकसे यही कहूंगा, कि 
जब इनसे हमको सदाका नाता नहीं हे तो [-तत्रका परिदेवना] 
इनकेलिय शोकसे जजेरीभृत होकर क्‍यों दुःखी होना १ पुराणका 
वचन है, कि अदशनादापतितः पुनश्चादशन गत:। नासो तव न 
तस्प ते वथाका परिदेवना ॥ अथे--- जिसका पहले अदर्शन था 
सो मब्यमें आपडा है फिर तिसका अदशन हाजाता है। न तेरा 

न किसीका तू है इसलिये तू वूथा क्‍यों इनके लिये दःजसे दुखित हाता 

है। बहुतेरे भाष्य करनेवालोंने इस श्लेकका यों भी अथ किया है, कि 





छो० ॥२५॥ श्रीमद्भगवद्नीता ३४६ 
ये जो आकाश, वायु, श्रप्ति, जल तथा एथ्वी पांचों महाभृत हैं, ये 
अव्यक्तसे उत्नन्‍न हाकर मध्यम व्यक्त होजाते हैं फिर ज्षणिक स्थिर 
रहकरे उस ध्व्यक्तमं लय हेाजाते हैं। इसी कारण ऐसा कहाजाता है, 
किन आदिम कहीं इनका रूप रेख है न अन्तमें है।फिर जब ऐसा 
ही है तो तलज्ञानियोंको इनका शोक कुछमी नहीं करना चाहिये | 

दूसरी बात यह है, कि“ श्रादावन्तेच यज्नाश्ति वत्तमानेपि- 
तत्तथा” अर्थात्‌ जो वस्तु आदि अन्तर्म नहीं है उसका बत्तेमान कालमें 
हेना भी सिथ्या ही सम्काजाता है | फिर मिथ्या वसतुके लिय शोक 
क्यों करना ? देखो जैसे रतप्तमें प्राणीकों धन सम्पत्ति तथा चकव- 
त्तिकी गद्दी प्राप्त होजाती है फिर उस स्वप्तके टूटनेके पश्चात्‌ 
सब दरूुओंका नाश होजाता है पर इपके नाश होजानेका शोक कोई 
भी नहीं कारता है। क्योंकि मिथ्या जानता है । इसी प्रकार इस संसारके 
वन्धु वास्धव वजन सहायक अपने पराये केवल मृगतुणा-बत भास- 
रहे हैं । इस कारण बुडिमान्‌ तो इनके लष्ट होनेका कुछ शोकही नहीं 
करता । 

शंका- ब्हुतसी श्रतियों से यह सिद् होरेहा है, कि ये सब 
शरीर तथा ये पांचों महाभूत उसी एक नित्य, अविनाशी, अजन्मा चात्मासे 
था अहमसे निकलते हैं । उसी करके वर्तमान रहते हैं। फिर उसी भ्रपने 
लित्य स्वरूप आत्मामें लय हेजतते हैं प्रमाण श्र० तदोतत्सत्य॑ यथा 
सुदीक्षत॒ पावकात्‌ विस्फुलिंगः सहस॒शः प्रभवन्ते सरूपाः तथा 
' अच्षाराद्िविधाः सोम्यमावाः प्रजायन्ते तत्रचेवापियन्ति। (सुयड ० २ 
खण्ड १ श्र ०१) अभ-जैसे वलती हुई आगसे सहसों चिनगारियां निक- 


कप श्रीमड्रगवद्रौता ज्रिध्योौ० २) 
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ज्ञती रहती हैं ऐसे हे प्रिय दशन ! उस अक्षर दहासे ये रब जीव निक* 
लते रहते हैं फिर उसीम लय होजाते हैं। यह॑ सत्य है दूसरी श्रति भी 
इसी बात्ताको पुष्ट करती है-“यतो वा इमा'ने मूताने जायन्ते येनें 
जातानि जीवसन्ति । यरिमिन्‌ प्रयन्त्यमि से-वेशन्ति ॥( तत्तिन्श० 
३ श्रति ५ में देखो) अथ-- जहांसे ये रुच भूत उलन्‍न होते हैं। जिससे 
सब पा जाते हैं| फिर जहां जाकर सब अत्तमें प्रवेश करजाते हैं उसी 
को ढ़ेढ ! वही वह्म है इसी श्रतिको व्यास्सूत्न ४ यम्यांयस्य येत्‌ । ! 
मी पुष्ट करता है। अथात इस सष्तिका जन्म पालन ओर संहार जहाँ- 
से होते रहते हैं वही वह्म है। ऐसी सैकडों अतियां जो विस्तारके भयसे 
यहां नहीं लिखी गयी इसी वार्ताकोी सिद्ध करती हैं, कि उसी एक डुह्म 
से वा आत्मासे ये सब सत वा रूब शरीर उत्पन्न हाते हैँ, फिर उसीमें 
मिलचात हैं। इन वचनेसि सिद्ध द्वाता हे, किइन शरीरों तथा पंचमुतों 
की स्थिति आदिम भी है और अन्तमें सी है । क्‍योंकि जिसका कारण 
नित्य है उसका काय्य भी नित्य ही होना चाहिये। तब भगवानने इन 
प॒र्तोका आदि अन्त अदर्शन ओर अनुपलब्धि कह कर इनको मिथ्या 
क्यांकहा ! 

समाधान---सच है । तुम्हारा कहना सांगोपांग यथार्थ है | पर 

यहां जो भगवानले इन भीष्म, द्रोण इत्यादिके शरीरोंको अव्यक्त कहा 
इसका मुख्य तात्पय्थ यह है, कि यह जो मानुषी आकार वा मानुषी 
पिणड है अर्थात्‌ जिस काला, गोरा, दुबला, मेठा, नाटा, लम्बां, 
कुमार, युवा, दृड, बराह्मश, ज्ञत्रिय, वेश्य इत्यादिकोंके नाम॑ंसे पुकारते 
हैं यह जैसा वत्तेमान कालमें पत्यक्ष हारहा है ऐसा ज्योंका स्यों पहले 


नी 


छो० ॥१) श्रीमद्गगवह्लौता रा 
मी के. अल मर चाल कप री कली मीन ट 

वा मरणसे पीछे नहीं प्रत्यक्ष देखा जाता है। केबल मध्यमें ही देखा 
जार हाहे । 

भगवानले तो पहले ही भ्र्जुनके प्रति यों कहा है, कि यदि तू 
स्थूल दृष्टिसे इन शरीरोंके नष्ट हेनेका शोक करता है तो तू आदि 
अन्तमें इनको अग्रत्यत्य जानकर केवल मध्यमें प्रत्यक्त मानकर इन 
का शोक मत कर | इससे सिड द्वोता है, कि यह छोक भगवानूने 
श दप्टि ओर स्थूल बुद्धि तथा अज्ञानियोंके समकानेके लिये कहा 

| 

हे बादी ! तू जो शेक। कररहा है वह परमार दृष्टिसे शंका कर 
रहा है। इसलिये तेरी शंकाकी निबृत्ति निमित्त केवल इतना ही कह- 
ना योग्य होगा, कि सूक्ष्म विचारंसे देखनेसे ये शरीर वा पांचों भृत 
नित्य हैं पर स्वरूप करके नित्य नहीं है प्रवाह करके नित्य हैं और 
यहां तो स्वरूप करके नित्व अनित्यका विचार है। अर्जुनको अपने 
सम्बन्धियोंके स्वरूपके ही नष्ट हेनेका शोक हारहा है। 

अब पाठकोंके बोधाथ यहां यह दिखलाया जाता है, कि स्वरू- 
प क्‍या है ? और अचाह क्या है? तहां स्वरूप कहत्ते हैं उस आका- 
रको जिसमें लम्बाई, चोडाई, मोटाई, रंग तथा आंख, नाक, कान 
इत्यादि अवयव पायेजाब । इन स्वरूपोंके अनेक भेद हैं, देव, मनुष्य, 
पशु, पत्ती, कीट पतंग इत्यादि तथा ये खरूप अण्डज, पिण्डज, 
उष्सज और स्थावर चार खान और चोरासी लक्ष योनियोंके नाम 
से इस पृथ्वी मगडलमें प्रसिद हैं । 

इन स्रूपोंमें विचित्रता यह है, कि कर्मानुसार सदा इनके आकार 

४४ 


६४६ श्रीमद्भंगव्रीता [ अध्या।० रे] 





स्थान और योनियोंमं रूपान्तर हुआ करता है इन ख्यान्तरोंमें भी 
दिरोप अकारकी बिचितता यह है, कि एक बार एके मनुष्य जिस रंग 
रूपदा हागा दुस्रेवार फिर उसी प्रकारका नहीं हासकता। जैसे मान- 
लो, कि देवद्द्ध नामका एक मनुष्य सो बार जन्मता मरता मनुष्य ही 
हेता चलाजाता है, तों यद्यपि एकही पाणी देवदत्तने कर्मानुसार 
१०० ररूप धारण किये हैं, तथापि इनमें एक भी दूसरेके साथ नहीं 
मिल्लता । यही इन स्वरूपोंमं विशेषता है जो अनित्य है। इसी प्रकार 
झन्य योनियोंकोी भी समको ! जेसे एकही अश्व सो वार अश्व होवे 
तो एक दो सी एक ही सांचे ओर डोलका नहीं होगा--ऐसे ही बन- 
स्पतियोंमें सी यदि आमकी गुठली सो वार एथ्दीमं दीजावे तो उन सी 
वृक्ञोकि झूपने एकता कभी न होगी अर्थात ऐसा कद्ापि नहीं होगा, 
कि एक वृक्तम जैसे चार डालियां एवकी दिशामें और दो डालषियां 
पश्चिम दिशाने निकलगई थीं ऐसी सब दुक्षोंमें हें | इतीको स्वरूप 
कहते हैं।तिस स्रूपके मेद्से यह एाणी अनिध्य है । भगदानके कहने 
का यही तात्पर्य है, कि इन सीज्स दोण तथा दुर्योचन इत्यादिके 
स्वरूप जो अनित्य हैं वे पहले भी प्रत्यक्ष न थे और आगे भी प्रत्य- 
क्ष न होंगे, केवल व्तेमानम भ्रम करके प्रत्यक्ष देखे जाते हैं। 

अर्थात स्वरूप करके ये आदिम भी थअव्यक्त थे योर अन्‍्तमें भी 

अब्यत्त ही होंगे | 

अब शवाह क्‍या है ? सो सुनो ! किसी नदी वा नदमें उसके 

कतके निकल्नेके स्थानसे उसके अन्त तक, अर्थात्‌ किसी बडी 

नदी में वा समुद्रम मिन्नजाने तक, जो जल्लकी चालका वेग हैं ज्से 


छो० ॥१८॥ श्रीमद्गगवद्गीता ३४७ 





प्रवाह कहते हैं । इसी प्रकार ये पांचों भूत तथा ये सब शरीर जिनको 
पहले दिखला आये हैं अपने आरंभके स्थानसे अपने अन्त तक जिस 
बेगके साथ चले जारहे हैं उसे प्रवाह कहते हैं । तहां हे वादी ! तुम्हारे 
ही कहने के अजुसारे इनका आदि औरे अन्त आत्या ही समका जा-- 
' ता है, विस्ताआलासे आकाशादिका पृवाह चल निकल्ला है सो नित्य है । 
इसकारण इनको मी नित्य कहना पडेगा, पर नित्य कहनेमें स्वरूपोंका 
कहीं मी लेशमात्र नहीं मिलेगा । थर्थात सम्पूण बल्माग॒डके जोये मिलन 
भिन्‍न साकार स्वरूप हैं ये नित्य नहीं देखेजाबगे, पर इसमे सन्देह नहीं कि 
इनका मूलकारण जो परमाणु है वह नित्य प्रवाह कर रहा है। जेसे 
किसी सागरमे जलका प्रवाह नित्य एक रस है, पर उसमे जो बुद बुद, फेण, 
शंख, मोती इत्यादि बनते रहते हैं ये नित्य नहींहै, अनिलय हैं। ज- 
लका प्रवाह सदा एक रस रहेगा, पर मोती शंख इत्यादिके स्वरूपों का 
घ्रनना एक ही रंग रूपका न होगा । इसी प्रकार परमाणु तो सदा अप 
ने प्रवाहमें चला ही चला जारहा है। इसकी रोक नहीं हे।सकती | 
इनहीं परमाणुओं > संयोगले सब तत्व और शरीर व्यक्त होते हैं 
और इनहीं के बियोग से अर्थात विलग-विलग बिखड जाने से सब 
अव्यक्त हाजाते हैं । ये परमाणु नित्य हैं । इस कारण सम्पूर्ण सृष्टि 
परमाशु-रूप काके निद्य और स्वरूप करके अनित्य कह्ठी जाती हे । 
अर्थात्‌ एथ्वी इत्यादि जो पांचों भूत हैं ये पस्माणुके प्रवाह करके नित्य 
हैं और स्वरूप करके अनित्य हैं । “ नित्याउतित्या च सा हैेघा 
नित्यास्थादनुलच्ाणा । अनित्यातु तदन्यास्यात्‌ सैवावयवरयोमि- 
नी ॥ ( भाषा परिच्छेद |) अथ-छथ्वी निय और अनिल करके दो 


श्ष्८ शीमह्रगवद्ीता ्रिध्या० २] 





सेद वाली है। अग्ु रूप करके निल है ओर इससे इतर, “ जो अव- 
यर्वोकी योगवाली उत्यशुक ओर त्रसरेणु अर्थात्‌ दो वा तीन अशुशों 
के मेलसे अथवा इससे अधिक अणुदओोंके योगसे बनती हैं” वह 
स्वरूप करके अनिद्य है । क्योंकि “ एकस्य परमाणोरणत्यक्ष- 
लेईपि दत्ससृहस्य भत्यक्षत्त सम्भवात । यथा एकर्य केशस्य 
दृरेत्पत्यक्ञत्वेषपि तत्समूहस्य प्रत्यक्षचम्‌” ॥ अर्थ-- एक परसाणुके 
प्रत्यक्ष नहीं हेनेसे भी अनेक परमाणुओंके समृहका तो प्रत्यक्षत्व होता 
ही है जैस एक केशको दूरसे सी नहीं देख सकते हैं पर बहुतसे केशों 
के समूहका तो दूरसे भी प्रत्यक्ष होता ही है- मुख्य अमिप्राय यह है, 
कि ये सब पांचों महामृत तथा इनके कास्ये जो नाना प्रकारके शरीर 
हैं ये सब प्रमाणुओंके एकत्र अर्थात्‌ घन होनेसे प्रलक्त होते हैं । 
इसी कारण भगवानले इन शरीरोंको मध्यमें व्यक्त कहा ओर आदि 
अन्तमे केचल अणुरूप रहनेसे अव्यक्त कहा। 

परमाणु निल हैं यह न्याय-शाखसे सिद हाचुका हे ओर इसीसे 
अक्मागडकी रचना भी अनुसानमे आचुकी है । क्योंकि परमाणुओंका 
कभी नाश नहीं होता ऐसा मानागया है । तहां भाषा-परिच्छेद, 
कुछुमांजलि, प्राचीन-कारिका इत्यादि ग्रन्थोंमे इसपर विचार करते- 
करेते यों कहा है, कि-- 

पएथिव्यादि भूत चतुष्टयानांइयगुकानामवयवः प्रमाणु: सच 
नित्यः निरेवयव: ततः किमपि सृक्ष्म नास्ति । जलादि पर- 
साणुरूपस्य नित्यत्वम्‌ || 


तेरेव परमाणुमिरायपादानिदर्यशुकत्रसरेण्वादिक्रमेयस्थूल 


कौन ॥रदा श्रीमड़गवर्दौता श्एषृ 





क्षिति जल तेजो मरुत: सुजति परमेश्वर: | 
प्रलयेउतिस्थुलनाशानन्तरं परमाणुक्रियाविभाग पूर्वसंयों- 
गनाशादिक्रमेण हचणुकनाशात्तिष्ठन्ति परमाणव एवेति ।यथा- 

दोधूयमानारि्तिष्ठन्ति प्रलये परमाणवः | 

इन बचनोंसे सिडः होता है कि परमाणु-नित्य है आर निरवयव 
है। इससे सूक्ष्म अन्य कुछ भी नहीं है। इसी प्रमाणुके दो- 
दो मिलादेनेसे उत्यगुक और तीन-तीन मिलादेनेसे प्रसेरणु बनते 
हैं । एवम्‌ प्रकार बहुतेरे असंख्य परमाणुआंके एक संग मिलजाने 
से वायु, अग्नि, जल ओर प्ृथ्यी चारों तत्व बनजाते हैं तथा इन 
से चौरासी लक्षा योनि्षोके शरोरोंकी उत्पत्ति होती है। फिर प्रल्य 
कालके समय इन्हीं परमाणुओंके बिखरजानेसे सब तत्त्व तथा शरी- 
र नष्ट होजाते हैं-- केवल परमाणु ही परमाणु रहजाता है - यदि 
पूछो, कि इस परमाणुका परिमाण क्या है ? तो “ पारिमाण्ड 
लय नामक ततपरिभाणनन्तु ” इस वचन्के अनुसार पारिमाण्ड- 
लय यही परमाणु परिमान है श्रर्थात खिडकियोंके छिद्र होकर जो 
सूय्यैका बिम्ब घरमें पृथ्वी पर मिरता है. उसके भीतरे जो छोटे-छोटे 
कण दीख पढ़ते हैं उन्हींको परमाणु कहते हैं | पारिमाणडल्यमि 
न्ञानां कारणालमुदाह्मतम ( कारिकावली ) ये स्वयम्‌ सबके कारण 
हैं इनका कोई दूसरा कारण नहीं है । इनसे इतर जो कुछ है सबका 
कारण है । इनमें इ॒त्मणुक और तसरेणा भी होते हैं | ये परमाणु सब 
और व्यापक हैं और सूक्षमतर नहीं वरु सृक्ष्मतम हैं। इन्हींके मेलसे 
सब भूत बनते हें ओर इनके बिखडनेसे विनश जाते हैं | इसलिय 


३५० आऔमझगवद्गीता [थिव्या० २] ) 





त्लज्ञानियोंके लिय न्‍्यायके मतसे इस शरीरको परेमाणु रूपसे नित्य कहला 
उचित है पर शरीरोंके रूप करके तो सब अनित्य ही हं। इसी कारण 
भगधानने यह श्लेक अजुैनके प्रति कहकर स्थूलबुदि वालेंकोी अपने 
सम्बन्धियोंके शरीरोंके नष्ट होनेके शोकस रहित करनेका यत्न किया है । 


यह शंका मत करो | वरु ऐसा ही कहो ! कि ये सब शरीर था 
सब तत्त्व उत्पत्तिस पहले तथा नाशसे पीछे अव्यक्त € अप्रत्यक्ष ) ' 
ही हैं। केवल मध्यम प्रत्यक्ष दवागये हें इस कारण इनका शोक करना 
निरेथेक है ॥ श्८॥ 


उक्त पूकार भगवानके मुखसे आत्मज्ञानका उपदेश सुनकर 
अजुनके चित्त एक प्कारकी घबराहट उतपन्न हुई, ओरे अचस्मेमें 
डूबगया जिसके मुखकी ओरे देख भगवान्‌ जानगये, वि यह जआत्माके 
विशेषणोंको सुन अचम्भेमें डूबरहा है । इसलिये उसे सन्‍्तोप देनेके 
तातय्येस कहते हें- 
सू०-- आश्चय्यवत्पश्यति कश्चिदेन 
माश्चय्यैवद्ददति तथेव चान्य: । 
आश्चय्यवश्वेनमन्यः पृणोति 
अ्त्वाप्येन वेद न चेव कश्चित ॥ २६ ॥ 
पदच्छेद:-कश्चित्‌ (कश्वन्‌ ) एज्रश्न (यात्यानम ।) आश्च- 


व्येवत्‌ ( विस्मययुक्तमद्भनम्‌ | स्वप्नमायेन्द्रजालादिक तेनतुल्यम |) 
पश्याति ( अवलोकयति । ) च तथा ( तेन पृकारेण ) छब, शन्य;, 


॥को० २६॥ श्रीमडगवद्रीतां ५१९ 





( इतर: । ) आश्ट्य्येवच ( अद्भुतमिव । ) वद॒ति ( कथयति। 
सत्वेनासस्वेन वा निर्वक्सुमशक्यमपि अनिर्वंचनीयेनेव ले।कापू्सिडेनं 
रूपणोफ्पादयति । ) च( तथा ) अन्यत्‌ ( अन्य: पुरुष: | ) एनसे 
( इससात्सानम्‌ ) आश्चय्येवत ( विस्मयकर:। ) शणोति ( निश- 
म्यति । आकरशयति |) च ( तथा ) कश्चित ( कश्चन। ) एनमस 
( आत्मानय्‌। ) श्रल्वा ( निशम्य) भ्रपि, न, एव, वेद, ( जानाति ) 
े ॥ २६ ॥ 

पदाथः - ( कश्चिंत्‌ ) कोई ( एनम्‌ ) इस शात्माकों 
( चाश्चय्येदत्‌ ) अलोविःक वा अद्ुत तत्तके समान ( पश्यति ) 
देखता है / क्र) और (तथा एव) वेसेही निश्चय करके ( अन्य; ) 
कोई दूसरा पुरुष इसको ( आश्चय्यंवत ) विस्मयसे मरेहुए तत्त्वके 
समान / वद॒ति ) बोलता है (च) ओर ( अन्यत ) इससे भी इतर 
पुरुष ( धाश्चथ्येवत्‌ ) आश्चय्यैमयके समान ( शणोति ) सुनता 
है (व) और ( कश्चित्‌ ) कोई ( एनम्‌ ) इसको ( श्रत्वा ) सुन 
कर ( अरपि ) भी (न एवं ) निश्चय रूपसे नहीं ( वेद ) जान- 


ता है ॥ २६ ॥ 
सादाश:-+-श्ब यहां भगवान इस शरीर का वर्णन छोड फिर 


आत्माका ही बशन करने के अभिप्राय से अज्जुन के प्रति कहते हैं कि 
हे अर | तेंरे मनमें तो इस भात्माके जाननेकी अमिलाषा हुईं है, 
पर मैंने टककों इसका यथाथे बोध न कराकर यह उत्तरे देदिया, कि यह 
“ शात्मा अब्यक्त है अर्थात्‌ देखा नहीं जाता है। अधिन्त्य है अर्थात्‌ 
चिन्ता नहीं किया जाता तथा अविकाब्य है इसलिये अहण भी नहीं 


या 


घ्५श्‌ धीमझ्भगंव होता [ श्रध्या २] ) 








किया जाता और उसीके साथ मेंने तुकको यह भी कह दिया, कि 
यदि आत्माका अष्यक्त, भघिन्त्य इत्यादि गुणविशिष्ट हाना तेरी 
सममेमे ने भावे तो तू इसको जन्म मरेण वाला जान कर भी शोच 
करने योग्य नहीं है। ( श्लो० २५, २५) इसलिये में जानता हूं, कि 
यह मेरा उत्तर सुनकरे तेरे चित्तमं ऐसा भान हुआ हेागा, कि कुष्णने 
अत्माके सांक्षात्तार करानेमे कुछ आलस्य किया ओर मुझको मूर.. 
जानकर आत्मश्ञानके प्रदान करने की दया मुझपर न की] सो ऐसा 
नहीं । तू अपने मनमें ऐसा मत ला ! तू मेरा परम प्रिय सखा है। 
इसलिये में कदापि आत्मानन्दके प्रदान करनेम॑ तनक भी आल-* 
सस्‍्यथ न करूंगा। क्योंकि यदि मेरे कहने से तुकको सन्तोष न हुआ, 
और तूने न समझा, तो इसमें मेरा ही दोष है, तेरा नहीं | क्योंकि 
शास््रोंका वचन है, कि “वक्तुरेवहि तज्नाड्यं श्रोता यत्र न वुद्धयते? 
धर्थात जिस वक्ताके बचनों से श्रोता को बोध न हा तो उसमे वक्ता ही 
की जडता € मुखता ) जाननी चाहिये | सो हे अजुन ! मैं करूं तो 
क्या करूं) मैं तुकको सच्ची बात कहता हूं सो तू ध्यान देकर सुन 
तू ने आत्माके देखने, जानने, सुननेकी अमिलाषा की है। सो हे 
अज्ञुन | [ आश्चस्येवत पश्यति कश्चिदेनम्‌ ] इस आत्मा 
को कोई-कोई आश्रस्येवत््‌ देखता हे । जैसे इन्द्रजालका खेल दिखाने 
वाला अपना खेल दिखाकर बडे-बडे बुडिमानोंको आश्चय्थमें डालदेता 
है भथवा जैस स्वम्तमे नाना प्रकारके आश्रय्यैमय पदाथे सच भासने 
लगजाते हैं ।इम्द्रजालकी बनीहुई अथवा स्वप्में चनीहुई सुन्दर पोड: 
शी, कन्यार्धे देखने वालोंके हृदयमे कामको उदय करदेती हैं, बडे-बडे 


ग छो० ॥२९॥ भमझ्वगवद्ीक १५६ 
जमकर पलक न लक मीट कक कक नरक किम लक कपिल 
बुडिमान, विद्यान्‌ और ज्ञानियोंके ज्ञानका ठिकाना नहीं लगता । इसी 

भकार यह आत्मा भी इन्द्रजाल तथा स्वप्तकों खेल बना डालता है । 
जो लोग इसके देखनेके लिये चिरकाल पर्य्यन्‍्त समाधि लगाये बैठे 
रहते हैं और शम, दम, तितिज्ञा इत्यादिका साधन कर दूरदर्शी बनजाते 
हैं वे भी इस आत्माको आश्रय्यैमय बाजीगरके समान देखते हैं । जब 
* इनसे पूछाजाबे, कि तुम यह बतायो | कि आत्मा कैसा है ! तो ये 
उत्तर देते हैं, कि भाई क्‍या कहें ! आश्रय्य ही है । इसके देखनेके 
लिये जो विविध प्रकारकी क्रियाओंकी साधना की है, ये सब भी भा- 
श्रय्थमय ही हैं | अर्थात्‌ ज्योतिदशन ( सहज-समाधि ), अनाहत- 
ध्वनि-श्रवश्‌ ( शून्य समाधि ) अजपाजाप ( <“कार परणवका शुद्ध 
उच्चारण ), शाॉंभवी-सुद्रा ( नेत्नोंको उलटकर त्रिकुटीमे लेजाना। ) 
तथा प्राणायाम, प्रत्याहार और धारणा इत्यादि जितनी कियाये इस 
आत्स-दरशनके निमित्त कीगयी हैं, सब आश्रर््यमय ही हैं | फिर जो 
पुरुष इस आश्चय्यैमय आत्माको देखनेके लिये पूर्वोक्‍्त क्रियाभोंका 
साधन करे वह भी आश्च्यमय ही है | क्योंकि सब लोग भअज्नसे 
जीवते हैं वह बिना अन्न ही पवनको आहार कर जीता है, तथा 
सहसरों बरस निराहार रेहकर आत्माके देखनेके यत्न करता है। इसलिये 
यह आत्मा, इसके देखनेकी क्रिया और इसको देखनेका यद्ष 
करनेवाला तीनों आश्चर्य॑मय ही हैं । 
भगवानने जो यह आश्चय्य शब्द इस सछोकम प्‌योग किया है वह 
कम, किया, कर्ता, तीनोंके लिये किया है; अर्थात्‌ कम जो आत्मा, 
किया जो इसके देखनेका यत्न और कर्ता जो इसके देखनेका यत्व- 
' ४४ 


३५४ ओमहगवद्रीता [श्रध्या० २ ] 





करने वाला तीनोंको आश्वयमय कहा है।फिर भगवान कहते के हैं, कि 


824 
तर 


ध्प 


पटाती है और इसे आ*्य्ये वस्तुके समान कहती है। श्रतियां भी ड््सी 
पुकार कहती हैं- श्र० सन्तमप्यसन्तमिव । खम्काशदैतन्य॒रूप- 


पिन्ड भिद । आनम्दमगापिद:खितासेद | निविलाशाएं पावेदगर 
मिद्‌ । नितद्यम्यनिद्यमिद । इहाहमिन्दन्मपि तदाशिन्नासिद ! मुदत 
मफििदछ्धमिव । अड्ितीय्मण सब्तिीयमित ॥ 


अथै---यह आत्या स्थिर रहने पर भी नहीं रहनेके समान है । 


श्वप्रकाश चेतन्य रूप हाने पर सी एकदारगी जडके रूमान है! आ- 
ननन्‍्दघन होने पर भी दुःखितके समान कराहता ओर चिल्लाता हे । 
सवबे पंचभूतोंके विकारोंसे निस्मेल और निछचन्छ हाने पर भी दिव्वार- 
वानके समान देख पडता है | अभिम्राय यह है. कि अत्यन्त सुन्दर 
सोलह तालका राजकुमार बनाहुआ सब पापोंसे रहित वह्मचय्यैब्रतका 
पालन करनेवाला वेदाध्ययन करता हुआ मी नाना पकारके रोगोंसे 
ग्रश्त हा विकारों से भरा एक कोने में सस्तक झुकाये चिन्तित हे आह- 
आह कर रहा है । फिर नित्य होने पर सी अनित्य के समान देखा- 
जाता है । बहायसे भिन्न नहीं हेनेपर सी उससे भिन्न देख पढ़ता है। 

सदा मुक्त हेलेपर सी वडके समान देखाजाता हैे। अद्वितीय हेनिपर मी 
हितीय के साथ नोहाक्रान्त हेरहा है। इसी कसूय्थेको लेकर रूुगवाव 
कहत हैं कि हे अज्जुन | तू यह निश्चय जान, कि यह आत्मा आश्च- 


| 
लो० ॥२6॥ * श्रीमद्भगवगद्गीता ६५५ 





य्ये ही हैं । इसके कहने वाले ऐसा कहते हैं, भौर कहते-कहते अन्त 
तोगत्वा चुप होजाते हैं । श्र० “ यतों वाचो निवत्तेन्ते अपृष्यमन- 
सासह” अथे---वचन सलके साथ दोडते-दोडते इसके अन्तको न प्राप्त 
होकर निश्वत्त होजाता है । अर्थात्‌ इसकी आश्चर्य्यमय लीलाको देख 
कर चुप हो जाता है। 

इसी प्रकर है अर्जुन! [आश्चय्यवच्चेनसन्यः शणाति ] 
कोई दूसरा इसको भाश्चस्थेबत्‌ सुनता है | जैसे विद्यतका पतन सुन 
कर पूणी एकबारगी चौंक उठता है । चकित हजाता है। इसी परका- 
रे इस आत्माकी लीला सुनकर प्राणी चोंकता है और चकित होता 

। 
रे अब यह जानना चाहिये, कि इस आत्माके विषय कुछ श्रवण 
करनेका अधिवारी कोनहे १ क्योंकि जो मूखे, विद्याहीन, सत्संग 
रहित और शिष्णोदरपरायण हेकर मलीन-बुद्धि है वह इसके श्रवण 
करनेका अधिकारी नहीं है, पर हां ! जिसके तीनों प्रकारके प्रतिवन्ध 
छूटगये हैं वही इसके श्रवण करनेका अधिकारी है | सो तीन प्रकारके 
प्तिबन्ध कौन हैं सो कहते हैं--- 
कुतश्तज्ज्ञानमिति चेत्तद्धिविधपरित्नयात्‌ । असावषि भूतो 

वा भावी वा वर्ततेष्थवा ॥ ( वातिककारे; ) यह आत्मज्ञान केसे . 
प्राप्त होता है ? तो उत्तर यह है, कि प्रतिबंधोंकेनाश हे।जानैसे । सो 
प्रतिबन्ध, तीन हैं, भूतप्रतिवनन्‍्ध, भावी-भ्रतिवन्ध, और वत्तेमान- 


प्रतिवन्‍ध ॥ हि हि 
१. भूतप्रतिबन्ध--उसे कहते हैं जो वक्ताके वचनके सुननेसे 


झ्रभ्‌ पीमद्भगवद्गीता [ अध्या० ) 
न न लप 
पहले हीते किसी विशेष अतिकूल वाचाका चढ़ निश्चय श्रोताओंके चित्त 
में हेरहा हा । सो इतना इढ हारहा हा, कि वक्ता सहस़ोंवार उसको 
अपने कथनकी सचाई दिख्लाव पर उसका कुछ सी पूमाव श्रोता पर 
न पढ़े । जैसे किसी व्यमित्रारीके चित्त पर परंखी गमनके चित्तविकारों 
के कहनेवालेके वचनोंका प्रभाव कुछसी नहीं पडता । इसीको भूतम्र- 
तिवन्ध कहते हैं , 

२. सावी-अतिवन्ध---उसे कहते हैं, जो किसी प्रकारकी आगे 
हानेवाली वात अपनी प्रदक्मताके कारण श्रोताके चित्त पर किसी प्रकार 
के उपदेशका कुछ सी प्रभाव नहीं पडने देती-जैसे “ सतीजीकी श्री 
शकरने पुनः पुनः समकाया, कि तुम अपने पिता दच्षके यज्ञ मत- 
जाओ | पर सतीजीकों तो यज्ञ-कुणड्म हवन होकर दूसरा जन्म लना 
था, इसलिये शित्र सगवान्‌की वात सततीजीकी समझे नहीं आई |?” 
इसीको भावी-प्रतिवन्‍्ध कहते हैं । 

३. वत्तेमान-प्रतिवन्‍्ध-- श्रोताका विषयोंमें आसक्त होना, 
मन्द वुद्धि हाना, कुतर्की होना ओर वक्ताकी वातको विपरीत समझना 
इनही चार पूकारकी रुकावटोंका नाम “ वत्तंसानग्रतिवन्ध ” है। 

जिसका चित्त इन तीनों पूतिवन्धोंस रहित है वही श्रोता आत्म- 
ज्ञानके विषय कुछ श्रवण करनेका अधिकारी हैं। वही एकाग्र-चित्त हो 
गुरु-वाक्यको श्रवण करता ओर जानजाता है, कि यह आत्मा श्रवण 
करनमे सी आरचस्थमय ही है। जैसे-जैसे इसके विषय श्रवण करते 
जाइये तसे-तैसे आश्चस्थेमं डूबते चलेजाइये | आश्चर्य हाते-हाते 
सुनने वालेंकी दशा उन्मत्तके समान हाजाती हैं क्योंकि श्रतिका बच- 


कि 


छो० ॥२६॥ श्रीमद्भगवद्गीता १५७ 





न है, कि “ नायमात्म प्रबचनेनलम्यो न मेषया न बहुना श्रतेन। 
( काठ० अध्या० १ बलली २ श्र० २३) “ यह आत्मा वेद-बच- 
नोंसे नही जानाजाता ” ओर मेघा जो बुद्धि तिससे भी नहीं जाना 
जाता तथा “ न बहुना श्रतेनः” बहुतसे वेद, पुराण, शास््रोंके सुननेसे 
भी नहीं जानाजाता । इसलिये सगवानने अजुनसे कहा, कि कोई 
इप्तको आश्चय्येवत्‌ सुनता है । 


*. भगवान्‌ कहते हैं, कि है अजुन |! अब और भी एक शाश्चर्य्य- 
मयवार्ता तुझे सुनाता हूँ । सुन ! [श्रत्वाप्येनं बेद मंचेव कश्चित] 
“रोई पुरुष इसको सुनकर भी नहीं जानता ?”” अर्थात्‌ ओताको आत्मा- 
नन्‍्द श्रवण कराकर उससे पूछिये, कि तुमने कुछ जाना हो तो कहे | 
तो वह यों कहपडेगा, कि भाई क्या कहूं ! यह आत्मा आश्चर्य्यमय 
'है। कुछ जाना नहीं जाता | इसका कुछ भी पता नहीं लगता ; 


है अर्जुन! तेरे मनमें ऐसे आत्माके जाननेकी अमिलाषा उसन्न हुई 
हैसो में तुके आत्मसुखका अनुभव कराकर आत्मज्ञान अवश्य प्रदान 
करूंगा। पर तू इतना अवश्य ध्यान रख, कि इस सम्पूर्ण बह्माणडमें पाता- 
लसे लेकर ब्रह्मलोक पय्थन्‍्त जितने पदार्थ बनेहुए हैं सब लोकिक हैं और 
आत्मा इनसे विलक्षण है |इस कारण कोई चाहे, कि जैसे में लोकिक 
पदार्थोकी देखता हू, करता हूं, सुनता हूं, जानता हूं ऐसे इस आत्माको: 
भी ज्योंका त्यों यथार्थ स्वरूपस देखे वा सुनू तो ऐसा नहीं हासकता। पर 
फिर भी में तुमे इसके स्वरूपका अनुभव करथाता हूं। सुन | ॥१६॥ 


श्प््८ पमद्भगव्ीता स्रध्या० ९ ] 





म्‌०--देही नित्यसवध्योइय देड़े सब्ब॑स्थ मारत !। 
तस्मात सब्बाशि म॒तानि न ते शोचितुमहसि ॥ ३ ०॥ 


पदच्छेद:--भारत ! (हे मरतबंशोहूबाजुन |) स्वेस्थ (बह्माण्ड 
स्थित प्राणिजातस्य )) देहे (वध्यमाने शरीरे |) अयक्त देही (शरीरी । 
जीवात्मा । लिगदेहोणधिराता । ) अवध्यः ( स्थूलसूक्ष्मपिलक्तणलात 
प्राणवियोगब्यापाररहितः । न हन्यमान: |) क्त्यिल्ू ( सर्वोध्बस्थासु । ) 
तस्मात्‌ (थतः ) तवप्त सर्वाणि ( सदलानिस्थुलानिसृक्माणि। भीप्मा 
दिभावापन्‍्नानि ।) भ्रूदानि (भाणिजातानि |) शोचितुम््‌ (शोकंकत्तैम |) 
न (नेव) अहलि (योग्योमवसि ।) ॥ ३० ॥ हु 

पदाथे;-- (मारता) हे मरतबंशदिवाकरे अज्भुन | (रेस्थ) 
सब आणियों के (देहे) देहम (आयम) यह (बेही) जीवात्मा (अवध्य:) 
वच्य होने योग्य नहीं है तथा (नित्यम) नित्य है (दमा लू) इसकारण 
(त्वम) तू (सर्वाणि) इन सब (सूलानि) जीबोंके लिये (शोचितुश्ठ) 
शोककरने (न ऋहलि) योग्य नहीं है ॥ ३० ॥ 

भावा्े:--श्री इन्दाबन-विहारी मदन-सुरारीने अज्जुनको आ- 
त्मा और देह दोनोंके विपे विल्ग-विलग समया दिया, कि यह आ- 
त्मा नित्य है और यह शरीर अनित्य है, और यह जान लिया, कि 
अजुनके चित्त में शरीर के अनित्य होने की चिन्ता नहीं रही है केव 
ल आात्माके नित्य होनेमें किचित्‌ शंदा रहगयी है, उसे अपने वचनों 
से नष्ट करडालनेके निमित्त ऐरो गृढ़ रहस्यका वर्णन करूं, जिससे 
अजजुनको आत्माका अनुज होजाबे । यथाथेतः जो थात्मा नयनवि- 


छो० ॥६०॥ श्रीमद्भगवढ़ीता घ्५६ 





पयातीत, बचनातीव और वर्णशनातीत है उसे श्रजुन अनुभव करलेवे 
तो अच्छा है। ऐसा विचार भगगन्‌ कहते हैं, कि [ देही नित्यम 
वध्यो5यं देहे सर्वस्थ मारत ! ] है भरतवंशावतंस अज्ञन ! यह 
जो देही अथात्‌ इस शरीरे का स्वामी झात्मा है वह सब देहोंमें नि 
वास करते हुए भी नित्य है ओर अवध्य है। इसलिय इस देहका नाश 
होनेसे आत्माक्र नाश नहीं होता । पाताल से अह्मलोक पश्येनत जितने 
दृश्य हैं सबोंका नाश होजाता है अ्थीत सब छिन्‍्न भिन्‍न होकर परसा- 
गणुरूप हो पारियाशइल्य होकर झात्माम हंय होजाते हैं, परे आत्माका 
नाश नहीं होता | सो मगवान्‌ पहले भी कह आये है कि (अन्तवन्त 
इमे देहा ....एलो ०१८) सब स्थूल शरीर जो सम्पूण बह्मागणड्मे हैं 
सब अन्तवन्त हैं पर आत्मा जो इन सबोंका स्वामी है, सदा एक रस 
रहता है, इरा आत्माका नित्य होना सगवानूने अजुनको अनेक 
भांतिके उदाहरणोंसि समझाया है ओर इसके पृर-तत््वके बोध निमित्त 
अनेक प्रकारेके यल बताये है। देखो इसी अध्यायके सछो० २०में 
“ सम जायते पस्िध्ते ०० ?” कहकर इसको जन्म मरेण|से रहित 
बताया है तहां ““ न हम्थते हन्यमाने शरीरे ?? कह कर यह 
भी दिखलाया है, कि शरीरके नाश हेजानेसे यह नाशको प्राप्त नहीं 
हैता, फिर श्लोक २३ में ““ मैने छिन्दम्ति शस्त्राशि ००० ? 
इत्यादि कहकर इसे कटने गलने थौर सूखने इत्यादि विकारोंसे रहित 
बताया है- इसी अमिपायको लेकर फिर यहां ३० वें श्छोकमें कहते 
हैं, कि “ अवध्योयस्‌ ” यह आत्मा अवध्य है। इससे समझना 
चाहिये, कि इस झात्माके अवध्य होनेके विषय बहुत कुछ बतादिया और 


१६० श्रीम्भगव़ीता [ अध्या० २] 





इसी वातके दृढ करानेके लिये बार-बार अजुनके प्रति इस अवध्य तथा 
अन्य सबे विकारोंसे ओर छेशोंसे रहित दताया ) पर इस सब विशेषण 
रहित आत्माको केवल अज्जुनके समकानेके लिये जो वाचारंभण विकारे 
के कारण नाना प्रकारके विशेषणोंस विभूषित किया हे अर्थात्‌ व्कोक 
२१ में अविनाशी, नित्य, अज ओर अव्यय श्लोक २४ ओर २४ में 
अच्छेच, भदाह्मय, अक्लेय, अशोष्य, सरवेगत, स्थागा, अचल, सनातन 
अव्यक्त, अचिन्त्य ओर अविकाय्य कह कर इसके सब १५ विशे- 
षण्‌ दिखलाये पर इनमे * अवध्यः रूप विशषण पर अधिक वल दिया 
इससे ऐसा अवश्य बोध होता है, कि अजुलके हृदयमें इस विशेषण 
को पूर्ण प्रकार ठसाते हुए युद्धकी ओर प्रेरणा करनेका सुख्य असि- 
प्राय है । इसी कारण सगवान इस आत्माको बार-बार अवष्य कहरहे हैं। 
जैमे स्वप्तकी गैया अवध्य है चाहे सहस्ों खड़ग उसके गले पर पटकते 
रहजावो, पर स्वप्तकी गाय न वध्य हुईं हे, न वध होती है, न बध 
हेगी । पानीके प्रवाहको खण्ड किया चाहे तो नहीं हासकता | आकाश 
में बद्र प्रहार करो पर आकाशको चोट नहीं लगती। अपनी छाया 
अपने हाथसे मिटाना चाहे! तो मिट नहीं सकती। इसी प्रकार इस आत्मा 
को अबंध जानना । इसी कारण भगवानने इस अध्यायस ऐसा यत्न 
किया हैं, कि अज्जुन सारी रचनाको रबप्तवत्‌ अमसात्र समके, ऐसा 
समझते ही शोक इत्यादि सव निरेथक होजावेंगे। इसी अभिप्रायसे मग- 
वान अजुनकेश्नति कहते हैं कि, [तस्मात्‌ सर्वाशि यूतानि न त्व॑ 
शोचिनुमहँसि ] इसलिये सब भूतोंके लिये तथा मीप्प और द्ोणके 
लिये तुककी शोच करना योग्य नहीं है। मेरा तुझसे इतना ही कहना 


छो० ॥१२०॥ श्रीमद्रगपदीता २१६ 





है, कि “तू इनके सरनेका शोच त्यागदे” ! जब तक तू यह शोक न 
छोडेगा तेरा अन्तःकरण शुद्ध न होगा । जब अन्तःकरण शुद्ध न 
हुआ तो किसी प्रकारका आवरण उसपर रहगया तो निमल न हेनेके 
कारण आत्मज्ञानका बिम्ब उसपर पड नहीं सकता । जैसे दपेण पर 
जब तक भस्मका आवरेण है तब तक किसी वस्तुका बिम्ब पड नहीं 
सकता। दूसरी बात यह है, कि यदि दर्पण शुरू भी हाजावे, भरम 
हथा भी दियाजावे, पर जो वह दर्पण अधेलेमें रखा रहे तबभी उसपर 
बिम्ब नहीं पडता, वा पडता भी हा। तो अधियालीके कारण देखा नहीं 
जाता । इसी प्रकार यदि तेरा चित्त सब ओरसे हानि लाभको त्याग 
कर शुद्ध भी हे|गया है, पर युर्ूः नहीं करनेफी अज्ञानताका अंधकार 
जब तक तेरे चित्त पर छायाहुआ है तब तक आत्ज्ञानके उपदेशका 
प्रभाव तेरे चित्त पर नहीं पडेगा । मेरा सारा परिश्रम निष्फल जावेगा। 
इसलिये मे तुमसे बार-बार यही हठ कर कहता हूं, कि आत्माको नित्य 
आर शरीरको अनित्य जान सर्व प्रकारका शोच परित्याग कर आनन्द 
पूवेक युढड् करनेकी अमिलाषा कर ! तो में युद्ध आरम्भसे पूर्व ही 
इसी रथ पर तुकको आत्मज्ञान सभका दूं और तेरी अमिज्ञाषा पूर्ण 
करूँ | क्योंकि युद् करना तेरा अ्धम धर्म है, धर्मासा ही को भात्म- 
ज्ञान लाभ होता है। सुन | ॥३०॥ 

अब भगवान यहाँ श्रामज्ञानकी दृष्टिसे समकाना छोड केवल 
लौकिकधर्मसे भी युछः करना उचित है ऐसा समक्ताना थ्रासम्भ करे 


ते हैं- 
४६ 





घ३२ डे श्रोमद्वंगव द्वीती धिध्या० २] 





मृ०--स्वधरम्ममपि चाविद्य न विकम्पितुमईसि । 

धर्म्याद्धि युद्वाच्छेयोउन्यत्‌ क्षत्रियस्थ न विद्यते 

॥ ३१ ॥ 

पदच्छेद:-च ( तथां ) स्वधस्मेम्‌ ( क्षतियवंशस्य निजे 
ध्मैयुडपरांमुखम्‌ ॥ ) अवेच्य ( शाखतः पर्यालोच्य) अपि, पिक- 
झ्पितुम ( विचलितुस । वेषितुम्र । परिप्लवितुम | ) न ( नेव ) 
अहेसि ( योग्योमवसि ) हि ( यरमात्‌कारणात ) घल्दातव ( पृथ्वी- 
जयहारेण धर्मार्थ रक्षणार्थ चेतिधर्मादनपेत॑ परं घर्म्य तस्मात । न्‍्याया- 
छर्मादनपेतातु ) ) युद्धात्‌ ( संग्रामात्‌ ) *च्षत्रियस्य ( राजन्यरथ । 
पाथिवस्य) अन्यत्‌ (इतरस । सिन्नम | ) अ्रयः ( प्रशस्यतरेकछ्याणस) 
न ( नहि ) विद्यते ८ भवति। ज्ञायते |) ॥ ३१ ॥ 


पदाथ;--- ( च ) ओर ( स्वधस्सेस ) अपने ज्ञत्रिय धम्म 
फो ( अवेत््य ) देखकरे ( अपि ) भी ( विकम्पितुस ) कम्पाय- 
मान हेने ( न अहसि ) योग्य तू नहीं हे (हि) क्‍योंकि ( घर्म्पा- 
तू ) क्षत्रियों ढाश सम्पादन क्यिजाने योग्य न्याययुक्त धम्मेसे अर्थात 
( युद्धात्‌ ) युडसे (अन्यत्‌ ) इतर ( श्षेय: ) कल्याणकारक कोई धर्म 
( ज्षत्रियस्य ) क्षत्रियोंका (न विद्यते) नहीं जानाजाता है ॥ ३१॥ 

भावाथ:- श्यामसुन्दर कहते हैं, कि हे अज्ञुन ! एके तो मैंने 
तुकसे पहले यह कहा, कि यह आत्मा नित्य है । इसलिये तू युद्ध कर | 





४ ज्नादू घ:४ ।१५ ॥ १६४६८: चैदति रक्षति जनान्‌ - क्षेत्र: । क्षंतरडव-- 
राजियः । स्वार्थ इय' ॥| 


छो० ॥ ६१ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता घ१ए 





( च ) फिर में तुकसे यह कहता हूं, कि [ स्वधर्म्ममपिचावेक्ष्य 
नविकम्पितुमहँसि ] तू चुदकों अपने क्षत्रियका धम्म जानकर मी: 
शोक करने योग्य नहीं है । क्योंकि ज्षत्रियोंके लिय धर्म युद्धसे वढ़कर 
कोई दूसरा धम्म कल्याण दायक नहीं। युदके समय सब प्रकारके 
अन्य बृत्तियोंका परित्याग कर युद्ध कल्ामें चंतुराई दिखलाना ज्षत्रियोंका 
स्वघस्म है तथा युद्ध ढ्वारा प्रथ्वीका राज्य आाप्त कर प्रजावर्गको सुख देना 
बराह्मणोंकी सेवा करनी, विछानोंका सत्कार करना और दुखियोंका 
दुःख निवारण करना ज्ञत्रियोंका धम है। इसलिये मैं तुकको केवल 
शात्मबोघकी दृष्टि ही से युद्ध करनेको नहीं कहता हूँ। वरु घस्मेदष्टि- 
से भी कहता हूं। इसमे सन्देह नहीं, कि तू जो इन कोरबों पर दया करता 
है वह मी ज्षत्रियका धम्मे ही है, पर अनवसर दया करना हानिकारक 
है । देख गायफा दूध पथ्य है, गुणदायक है, पर वही दूध यदि किसी 
ज्वर्से पीडित प्राणीकी ज्वर लगेहुये शरीरमें दियाजाबे तो अत्यम्त 
हानिकारक है । क्योंकि रोगफो बढादेता है | इसी प्रकार .तेरी यह 
अनवसरकी दया हानिकारक है | इसलिये तू इस समय अपने धम्मे- 
का विचार कर यदि युछ करेगा तो इसमें तुकको तमक भी प्रत्यवाय 
नहीं होगा। जैसे राजमाग पर चलनेसे व्याघर इत्यादिका डर नहीं हेाता। 
नदी नालाँका छेश नहीं उठाना पड़ता । कंटकों से बेधे जानेका 
भय नहीं होता तथा चोर लुटेरोंसे प्राणी लूटा नहीं जाता। इस्रीपूकार 
तेरे समान घम्मेवता क्लियोंके लिये युद्ध जो एक राजमाग है कदापि 
हानिकारक नहीं हेसकता, वरु सगे जानेंके लिय यह एक सुन्दर 
निभय सोपान है । सुनौ-बहनिपुराणका वचन है- 


३६४ ऑम्/ंगवद्ीवा (्ध्यां« २] 





अग्निशेमादिभियज्नेरिष्टूडा विषुलदन्षिण: 

न तत्‌ फलमाप्नोति संग्राम यदाप्नुयात्‌ू। ' 

घधस्मेलामो5थलामश्च॒ यशोलासस्तथेवच 

यः शूरों वध्यते युद्ध विमृदन पवाहिनीम ॥ 

यस्तु शर्त समुत्यज्य वीय्यवान वाहिदीसुखे | 

सम्पुखो वचेत शूुरः स स्वर्गाच् निवत्तेते ॥ 

थां यज्ञ संघेस्तपसा च विप्ाः संगंपिणों यत्र नवे प्यानित। 
क्षणेन तामवगति प्यान्ति महाहवे स्वांतनुं सेत्वजन्त: ॥ 
अथ- अप्लिष्टामादि यज्ञोंसे और बहुत पुकार दक्षिणा इत्यादिस 

भी उतना फल प्राप्त नहींहवता जितना संग्राम करनेसे हाताहै ।जो बीर 
बहुत बडी विशाल सेनाको दलन करता हुआ चुडूमें माराजाता हे वह 
धरम, अथे, यश इत्यादिको पूर्ण प्रकार लाभ करता है । जो वीर 
पराक्रमी गंभीर और विशाल संनाके सामने शस्त्रोंक्ने छोडता हुआ 
पिल्ल पडता है वह अवश्य स्वर्गको पाता है । खगकी इच्छा करने 
वाले विप्रवृन्द असंख्य यज्ञोंके करनेसे तथा कठिन और कठोरे तप- 
स्थामे जिस गतिको नहीं पाते सो गति उस श्राणीको क्षणमात्रमें 
परत हाती है जो संग्राममें अपने शरीरको छोडदेता है। 
४ झूनु ? सी कहते हैं- 

समप्तोद्रमाधमेराजाचाहत:पालयनप्रेजा | 

ननिवत्तेतसंग्रामातक्षात्रधरस्ममनुस्मरण ॥ 4 ॥ 

संग्रामेप्वनिवर्तितंप्रजानांचेवपालनम्‌ | 


छो० ॥६१॥ श्रीमहंगवद्ीतां ३६५४ 





शुक्रषात्राह्मणानांचराज्ष:श्रेयसकरंपरम्‌ 8 २॥ 

अथे--- पूजाका पालन करता हुआ राजा यदि अपने समान 
वां अपनेंसे उत्तम वा अपनेसे नीचवालोंसे भी युदुके लिये बोला- 
था जावे, तो अवश्य युड्धमें पहुंचकर संग्रामसे निद््त नहोवे अर्थात्‌ 
मुँह न मोरे । क्योंकि सग्रामसे मुह नहीं मोरना, पूजाका पालन कर: 
ना तथा बाह्मणोंकी सेवा करनी, यह तीनों घम्मे राजाओंके लिये परम 
कल्याण कारकहैं १, २ ॥ 

शका-- जब बडे-बडे यज्ञ ओर तपस्या से भी उत्तम गतिकी 
प्राप्ति होनेमें शका है तो युडसे जे कपूय कम है भर्थात॒ देखेनमें 
बहुत ही कर आचरण है, उत्तम गति कैसे प्राप्त हासकती है ? 

समाधान--- यह वात्ता प्रसिड दे और सब जानते हैं, कि 
मरण-कालके समय यदि मलुष्यकी द्ृत्ति सर्वत्रसे सिमट कर एक क्षण 
मात्र भी मगवामके चरणोंकी ओर लगजावे तो वह भगवत्‌-चरणोंमें 
- ज्ञा पहुंचता है | सो थुड्का तो नाम सुनतेही प्राणी भगवत्‌ को समर 
ण्‌ करने लगजाते हैं । जबसे झुडः उपस्थित होता दे तबहीसे वीरोंके 
चित्तकी बृत्ति सर्वश्नले सिमटकर भगवत्‌के चरणोकी ओर होजाती है; 
क्‍योंकि प्राणपर संकट आपडता है, जो प्राण आणीको पुत्र, पौष, स््री 
और अश्य सब कुठुम्बियोंसि अधिक प्यारा होता है । अपने प्राणसे 
बढ़कर अन्य कोई पदाथ प्राणियेंकि लिये भिय नहीं है । तिस प्राण॒का 
भय उपस्थित हाजाता है । इसलिये वीर-इन्द अपने प्राणको मगवत्‌ 
चरणारविन्दीमें अपण कर युद्ध करते हैं, और युद्ध यात्रा करते समय 
भगवतके शरण हेजाते हैं। इसलिये युडमे मरनेसे शुभ गति पाते हैं 


ह६६ - श्रीमक्रगवद्गीता (अध्या० २ 





इसलिये मगवान्‌ कहते हैं, कि हे वीर अज्जुत ! विशेषकर [ धरम्यौ- 
द्वि युद्धाच्छेयो न्‍्यत ज्षत्रियस्थ न विद्यते | क्षत्रियोंके लिये 
तो मंगल-दायक धम्म युद्धसे बढ़कर कोई दूसरा नहीं है, । इसलिये 
तू अपने धम्म को देखकरे इन भीष्म ओरे द्वोणके सम्मुख बाणप्र- 
हार करनेमे किसीत्रकार केपायमान न हो | । 
प्रिय पाठकों | यहां भगवान अजुनको लोकिकरीतिसे युद्ध सम्पा- 
दन करना क्षत्रियधम्मे बताकर युद्ध करनेकेलिये अजुनका उत्साह वढा 
रहे हें । असुनने प्रथम अध्यायमें “१, सीदन्तिसमगात्राशि ? 
“२, मुखब्परिशुष्यति ।” “३. वेपथुश्चशरीरेम , ? 
“2, रोमहषेश्चजायते। ” “४. गाण्डीवर्ल्नंसतेहस्ताल | ? 
“६, त्वक्चेयपरिदह्मते।! “ ७, नच शक्नोम्ययस्थातुस ? 
८. 'प्रमतीवचमेमन:” ॥| ये आठ बातें, जो युद्ध छारा कम्पायमान - 
होकर कही थी, उनही वचनोंके उत्तरेमें श्री महाराज इस स्छोक 
छारा अजुनसे कहते हैं, कि युड्से तू कम्पायमान न हो, वरु तुझ 
क्षत्रिय जातिके लिये इस युडसे अधिक कल्याण-कारक दूसरा ध्म नहीं 
है। अजुनने जो कहा था, कि मिक्षा मांग कर जीवन व्यतीत करूंगा 
पर युद्ध नहीं करूंगा। इसी वचनके खण्ड भगवान्‌ कहते हें, 
कि भिक्षा तो सेन्यासियोंका वा अपाहिजोंका घम है । तू राजा है 
क्षत्रियहे |इस कारण तू अपनी जातिके धमकीओर अवलोकन कर! 
अपने धमकी सम्पादन करते-करेते मरजाना उत्तम है पर परायेका 
घरम कंदापि ग्रहण नहीं करना चाहिये । क्योंकि ऐसा करनेमें भलाई 


श्लो० ॥ ११॥ औमहगवंडीतों भर 
नहीं है । 
तहां भगवान्‌का तालय्थ केवल थुछहीसे नहीं है घरु संसारक 
कल्याण निमित्त ज्ञानका भी उपदेश करना है | इसंलिये इन वचनों 
के ह्वारा भगवान्‌ मनुप्य-मात्रको यह उपदेश कररंहे हैं, कि ससारमें 
अपने धर्के साधन करते समय चाहे कितनी भी अपनी वा अपने' 
वच्धु-बर्गीकी तथा इष्-मित्रोंकी हानि क्‍यों न देखपड़े परे अपने धर्म 
साधन करेनेसे पांव पीछे न धरे, न किसी परकारका भय करे ! अपने 
वर्णाश्रम तथा अपने मतके अनुसार धमम्मेकि साधनसे अन्तः:करंशुकी 
शुद्धि पाप्त होती है, जिससे परूणी आगे चलकर उपासना थोर ज्ञान 
का अधिकारी हाकर परमपदको प्राप्त करता है| इसी कारण भत्येक 
प्राणीको अपने- अपने स्वाभाविक घरम्मका प्रतिषलन करना उचित है। 
भगवानले ज्ञत्रिय धम्भके मिससे संसारमरके मनुप्योंको अपने-अपने स्वा- 
भाविक घम्मेके प्रतिपाल करनेका उपदेश करदिया ॥ $१ ॥ 
जो मनुष्य अपने धर्म्मको छोड; पराये धर्म्मको ग्रहण करंता हैं 
उसे अवश्य नाना प्रकारके दुःख भेलने पडते हैं । क्योंकि जिसे एक 
घंम्मम विश्वास न हुआ वहीँ जिस किसी घर्म्ममं आयगा किसी प्रकार 
का सुख नहीं पावेगा । क्योंकि चंचलचित होनेके कारेण सदा डावा- 
डोल रहेगा। मरण प्थन्‍्त उसकी यही दुर्दशा रहेगी । सब धम्मीका 
सारतत्व एकही समान है इसलिये जो जिस घर्म्मम हे उसी धर्म्मकों 
इढताके साथ ग्रहण कियेरहे । यही मगबान्‌का मुख्य तालय्य है । सो 


भगवान घागे सी कहेंगे (अध्या० ३ श्लो०३५) ॥३१॥ 
इतना सुन अजजुनके मनमें यह शंका उसन्न हे। आयी, कि युद्ध 





नही 


ध्द्ट्द - श्रीमद्गवेद्दौता [ अध्या०२] 





ज्ञत्िय का विशेष धरम्म तो अवश्य है, पर आचार्थ्या के तथा अपने 
पितामह इत्यादि गुरुजनेकि साथ युद्ध करना तो श्रेयरकरे नहीं जान 
पडता । इस अज्जुनके हृदयके इस प्रकार अमकी वात सर्वेज्ञ भगवान 
जानगये, और इसके निवांरणार्थ अजुनसे कहने लगे--- 
मृ०-यद्च्छया चोपपन्ने स्वगद्यरमपांठतस । 
सुखिन: दात्रिया: पार्थ लगन्ते युदमीटशम ॥ २२ ॥ 
पदच्छेद: -- पाथ ! ( हे एथापुत्र अजुन ! ) यच्च्छया 
( अप्राधिततया । सरवप्रयल्वव्यतिरदेश । ) च ( तथा ) अपाबतम 
( उद्घाटितम्‌ ) खर्गद्गास्म्‌ ( सुरलोकमुखम्‌ | वकुणठमुखस्‌ । नाकप्र- 
तिहास्म । ) इंदशस्‌ ( एताइशस्‌ | एतत्तुल्यस्‌ | एततसमानम) युद्धस्‌ 
( संग्रामस ) लुखिनः ( घन्या: । कृतकृत्यः । राज्यस्रगोदिसुखभाज:) 
क्षत्रिया: ( राजानः ) लभ्नन्ते ( भाप्तुबन्ति। )0 ३२ ॥ 
पदाथ:-- (पाथे !) हे एथाके पुत्र अजुन | ( यहच्छुया ) 
बिना अपनी इच्छा अर्थात विना किसी प्रयत्नके ( उपपज्नस्‌ ) आप 
से आप प्राप्त हुए (च ) और ( अषाइतस ) सम्मुख खुलेहए 
( स्वगैह्ारम ) वैदुरठके छारको अथोत्‌ ( इदशम ) इस भकारके 
( युद्धमू ) युडको ( सुखिनः ) बडे सुखी विशाल भाग्यवाले ( क्ष- 
लिया: ) क्षतिय गए ( लभन्ते ) लाम करते हैं ॥ ३२ ॥ 
सावाथ:--- अजुनने तो मनहीमन यह शेका की, कि युद्ध 
करनातो ज्षत्रियका विशेष घमं अवश्य है, पर अपने बडेंको ओर आचा- 
य्योंको मारना धर्म्मसे विरुद्ध हैं। अजुनके इस अंकार अमसे सनीहुई 
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भनकी बात सेज्ञ भगवान जानगये और बोले, कि [ यदुच्छया- 
चोपपन्‍्न स्वगैद्दारमपावृतम॒ ] हे अज्जुन यह युद्ध तो आप- 
से आप उपस्थित हेगया है, इस युडके उत्पादन करनेमें तेरा तो कुछ 
दोष नहीं है। तूने तो इसका संकल्पमात्र भी नहीं किया, तेरी ओरसे तो 
सदा संधिकी ही बातें चलती रहीं। सहसों मनुष्योंने दुर्योधनको सम- 
भाया, कि युंडः मत छेडो ? पर उसने एककी भी न मानी । इस- 
कारण इस युद्धके उपस्थित करनेका कारण तो दुर्ग्योधन कहा जासक- 
ता है। तू तो इससे एकबारगी निर्देप है, फिरे जिस काय्थेमें प्राणीका 
संकल्प ही नहीं उदय हुआ उसकी हानिस वा उसके दोषोसि वह 
दूषित नहीं कहा जासकता | इस कारण हे अज्ुन! तू मिथ्या चिन्ता 
करता है। जैसे तू इस युद्धेस संकल्परहित है तैसेही निरामिमान रह- 
कर केवल धम जानकर इस संग्रामका सम्पादन कर! क्योंकि यह युद्ध 
सैयोगवशात्‌ समयके प्रभावले कालकी वरियाईसे आपसे आप उत्प- 
न्‍न हेगया है। इसलिये यदि इसमें कुछ दोष भी हों तो वे तुझे नहीं 


लग सकते । हर रे 

दूसरी बात यह है, कि यह स्वर्गका ढाई तेरे सम्मुख विना प्रयास 
के आपसे आप खुलगया है | देखतो सही ! बडे बडे यतलवान पुरुष 
स्वगीक लिये नाना प्रकारके यत्न करते हैं, अभिष्टोम इत्यादि बहुतेरा 
यज्ञ करते हैं, तथापि उनके इन यत्नों और यज्ञते स्वर्गका लाभ होना 
दुम हेता है, सो खगदार आज तेरे सम्मुख बिना किसी प्रयत्न 
के आपसे आप प्राप्त हेगया हैं। जैसे अत्यन्त पुण्यवान पुरुषको चलते- 
चलते मार्गमें चिन्तामणि आपसे आप पेरोंसे लगकर मिल्जाबे अबबा 
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जेसे जमहाई करते हुए पुरुषके सुंहमें आपसे आप अमृत पडजावे 
ऐसे यह युद्ध आज तुमको प्राप्त हुआ है। सो तू बह साग्यवान्‌ 
ज्लतिय हे। इस अवसरको मत चूक ! क्योंकि ऐसे अवसर पर चूकना 
शुडिमान्‌का काम नहीं है | इसलिये तू आज इस युद्धको “ अपाजृर् 
खगदार ” स्वर्गका खुलाहुआ छार जानकर संग्राम कर ! देख ! 
अपिष्टोन् इत्यादि यज्ञके करनेने जो फल पाप्त होते हैं 4 चिरकालके 
पश्चात्‌ द्वेते हैं | क्योंकि जब शरीर छूटता हे तव ही वे फल स्वर्गादि 
हेकर लाभ होते हैं, पर इस युद्ध-यज्ञका फल शीघ्र ही ल्ामहेाता है। 
व्योंकि वाणसे बेघेजानेके साथही प्राणी स्वर्गको गमन करता है | इस- _ 
लिये [ सुखिनः क्षत्रियाः पार्थ लगन्ते बुदमीदृशसत्‌ ] हे पथ 
जो क्षत्रिय बडे भाग्यशाली ओर रुखी हैं वे ही इत प्रकारका छुछ 
लाभ करते हैं अथवा यों अथे करलो कि जो इस प्रकारका युडलाभ 
करते हैं वे ही बडे माग्यवान और सुखी ज्षद्रिय हैं । अजुनने जो 
मगवानसे यह प्रश्न किया था, के “ स्वलन हि. कर्थ हवा सु- 
खिन:ः स्थाम संज्यव ?? ( प्रथम अध्याय छो० ३६ ) अर्थात्‌ 
सख्जनोंको सारकर हमलोग केसे सुखी होंगे! तिस सुखी होनेका उपाय 
भगवान्‌ यहां इस छोकमे यों बताते हैं, कि युद्ध करने ही से क्षत्रिय 
वुन्द सुखी होते हैं । स्वृतियां भी चुडसे रूगेकी पासति दिखलारही हैं- 
प्रभाण- आहवेबुसियोउन्योन्य जिधांसन्तो महीलित:ः।युद्धमान:ः 
परमशक्या स्वर्गयांत्यपराइसुखा: | (सनु« अध्या० ७ श्लो० ८६) 
अथे- युद्धमे एक दूसरेको हनन करनेकी इच्छा रखनेवाले जो 
ऋृत्रिय राजा हैं वे अपनी पूर्णा-शक्तिक अनुसार युद्सस मुख नहीं 
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सोड़तेहुए, बरु परस्पर युद्ध करतेहुए, स्वर्गको पहुँचजाते हैं ॥ ३२॥ 

इतना सुन अजुैनने यह कहा, कि है भावन्‌ ! जो खगेसुख 
अथवा राज्यसुखकी इच्छा करे उसको युद्ध बरनेकी आज्ञा दो ! में तो 
तुमसे पहले कहचुका हूं, कि “ न कांक्ये विजय कृष्णु०००० ? 
( अध्याय १ वछो० ३१) थर्थात न में विजय चाहता हूं, न राज्य- 
सुख चाहता हूं ओर न स्वग चाहता हूँ फिर मुझसे युछू क्‍यों करवाते 
हे! इसके उत्तरमें मगवान कहते हैं- 
मृ०--अथ चेत्‌ त्वमिम धम्म्य संग्राम न केरिष्यसि । 

ततः स्वधर्म्म कीत्तिन्न हित्वा पापमवाप्स्यसि 
॥ १३ ॥ 

पदच्छेद; -- अथ ( अनन्तरम्‌॥ ) चेत ( यदि ) 
त्वम ( अजुंन ! ) इमम्‌ ( ईवृशस । एुतत । ) धम्म्येम्‌ ( धम्म 
रूपम्‌। क्ात्रथम्मविहितम। हिंसादिदेपेणादुष्टम्‌। सतां धर्म्माविनपेतम्‌ ) 
सग्रामम्‌ ( युडम ) न (नहि) करिष्यसि (सम्पादयिष्यसि ) ततः 
( तहि । तदकरणात । ) स्वधर्म्सम्‌ ( स्वजातीय बिहिते धम्मम | ) 
प्व (तथा) कीत्तिस ( यशम 9) हिला ( ल्यत्तवा । अनलुष्ठायु । ) 
पापस्‌ ( शाखनिषिड्संग्रामनिदृत्याचरणजन्यमघम्‌ । ) शवाप्स्यलि 
( प्राप्यसि )॥ २३ ॥ 

पदाथ:-- (अथ चेत ) फिर यवि € लख्ू ) तू ( इसन ) 
इस ( धसस्थेम, ) धस्मेमय ( संग्रामम्‌ ) युद्धको ( न करिप्यूसि.) 


३७० शरीमउ्मवद्रीता झिव्या ०२] 





नहीं करेगा. ( ततेः ) तो तू ( स्वधम्मम्‌ ) 'घपने क्षत्रिय धम्मेको 
(च ) और ( कीत्तिस ) अपनी कीत्तिको (द्वित्वा) छोडकर (पापम) 
पाप ही को ( श्वाप्स्थसि ) प्राप्त हेगा ॥ ३३ ॥ 

भावार्थ:--- अजुनने जो यह कहा, कि में किसी प्रकारका 
लौकिक वा रूगीय सुख नहीं चाहता इसलिये में संग्राम क्‍यों करूं! 
इसके उत्तरमें श्री कृष्ण सगवान अजुनका हाथ अपने हाथसे पकड़ 
कर समकाते हैं, कि हे अजुन ! देख ! [अथचेत त्वमिमं धम्म्ये 
संग्राम न करिष्यसि ] यदि तू इस क्षत्रिय धस्मंमय युडको करने 
से मुंह मोडेगा तो तू निश्चय कर जान, कि तू अपने हाथों अपनी मला- 
ईके मूलमें कुठार मारेगा । यह संग्राम घम्मेमय संग्राम है इसलिये इस 
संग्राममें कहीं मी पापका लेश नहीं है। जो संग्राम घ्मसे विरुदः अपने 
स्वाथवश परम कुत्सित व्यवहारोंके साथ सम्पादन कियाजाता है उस संगाम 
का करनेवाला पापी समका जाता है । वह संगाम धर्म्मसंग्राम नहीं 
कहाजाता । इसलिये यदि तू इस संग्रामसे रुंह मोडेगा तो तेरे सब 
पूर्वाज्जित पुणय नाश होजाबेंगे । तेरे सब घम्म और तेरी पहलेकी 
सब कीत्तियां जो तूने बडे परिश्रमसे लाभकी हैं एकबारगी तुभको 
छोड़ दूर भागजावेंगी ओर धम्म ओर कीत्तिक एवमप्रकार रूठजानेसे 
सब प्रकारके पातक तुमको घेरलेवेंगे | जैस शरीरसे प्राण निकलजाने 
से कागले, कुत्ते, श्याल इत्यादि उस मृतक शरीरको घसीट-घसीट कर, 
फाड-फाडकर ओर नोच-नोच कर खाजाते हैं, ऐसे तेरा धरम्म तुकसे निक- 
लजाने पर तुझे शवके समान जान नाना अकारके पाप तुकको अपनी 
ओर घसीट-घसीट कर फांड खाबेंगे ओर तेरी अपकीत्ति सत्र फैल 
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जानेसे सम्पूर्ण संसारमें निन्‍्दा हागी । जैसे किसी स््रीके पतिके 
नाश दाजानसे उसके मुखकी शोमा जाती रहती है, वह स्त्री श्रीहत 
दाजादी है, इसी प्रकार धर्म छूटजानेसे तेरी भी दशा हाजावेगी । 
: देग्ब इस युठमें भीष्म भोर द्वोण ऐसे घर्म-संयुक्त युद्ध करनेवाले वीर 
.. उपस्थित हैं इसलिये यह गुझ धर्स्य है शर्थात धम्म संयुक्त है | स्मृति- 
योके वचन हैं- “ नकृटेरायुपेहन्यात्‌ युद्धयमानो रणेरिपून्‌ । न 
कशिमिनपि दिग्पेर्नाग्निज्वलिततेजने: । न चहन्यात्स्थलारुढ॑ 
न $रीव॑ न कृतांजलिम । न मुक्तकेश नासीन न तवास्मीति था 
दिनम्‌ । न सुप्त न प्रिसन्ताहं न नर्न ने निरायुधम। नायुव्यमान 
म्पश्यन्तं न परेण समागतम् । नायुघधत्यसनप्राप्तं नारी नाति प- 
रिज्ञतम। न भीत न परावत सतांवस्समनुस्मरन्‌ ( मनु० अ्रध्या० ७ 
एइलो० ६० से ६२ तक ) इन श्लोकों छारा मनु धर्म्म युद्धका वर्णन 
करते हैं “ शर्थात कपट भेरेहुए शर््रसि शत्रश्ोंको नहीं हनन करना 
चाहिये । न गांठ भरेहुए बाणोंसे ।|न बिप भरेहुए बाणोंसे । 
न ऐसे बाणंलि जिसके अग्रभागमें अमि जलरहा है। | न 
ऐसे शत्रव। मारना चाहिये जो अपने बाहनसे पतन होकर 
पृथ्यी पर गिरगया है, नपुंसककों भी रणमें नहीं मारना चाहि- 
ये। जो हाथ बांधकर सामने ञआावे उसे भी नहीं मारेना चाहिये । जो 
केश खोलकर सामने भाव उसे भी नहीं मारना चाहिये | जो लडतेः 
लड़ते बैठगया हा तथा जो ऐसे कहे, कि में तुम्हारा हूं। जो निद्नामें है।। 
जो सन्नाहसे तथा वस्नोंसे हीन देकर नग्न होगया हा । जो शस्त्र 
से हीन हे । जो लड़ने वालोंबी धुडकला देखने आया हे। 
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शस्त्रेंक निरथेक प्रहार करनेका जिसको व्यसन होगया हे अथवा 
जिसके हाथसे शस्त्र मिरुगये हैं वा टूटगये हां । जो भाते हा। जिसके 
बहुत घाव लगे हों । जो डरगया हो ओर युड्से भागचला है।। ऐसोंको 
धरम्मात्मा राजा हनन न करें । यही श्रेष्ठ पुरुषोंका धर्मयुद्ध है । ऊँ... 
पुरुष इस पूकोर धरस्म-युड्धका करनेवाला है वही पुरुषयुडमें मरनेकेसाथ 
ही खवगंकी यात्रा करेता है । 


हे अजुन ! तू तो धर्म्मयुद्ध करेगा, फिरे तेरेको क्या भय है ? देख ! 
जो वीर रणसे मुंह मोड भागता है भौर शत्रओंसे घेरा जाकर माराजाता है, 
उसकेसब पुण्य मारनेवालेके पास चलेजाते हें ।महषि याज्ववल्क्यने कहा 
है, कि “ राजा सुछृतसाधत्ते हतानां विपल्लायिनाम्‌” अर्थात्‌ रण 
से पल्लायमान हुएको फिर घेरकर जो मारता है वह राजा मरनेवाले 
के सब पुण्योको लेलेता है । इसलिये हे अजुन | यदि तू रणसे 
सागेगा तो ये दुर्योधन इत्यादि वीर तुकको घेरकर मारेंगे और तेरे सब 
पुण्य लेलेवेंगे ।इसी कारण में तुकसे बारम्बार कहता हूं, कि युद्धकर ! 
जो पुरुष पहलेसे सुकीत्तिके भाजन हेचुके हैं तथा बड़े-बड़े प्रसिद्ध 
वीरोंके साथ युद्धका सम्पादन कर यश-लाभ कर्चुके हें । जिनकी 
वीरताके नामका डेका संसांरमें बजचुका है । जो किसी रणभूमिमें 
किसी दीरसे परारत नही हुए । ऐसे बीरोंका रणसे भागजाना सारी बनी 
बनायी बातोंकी घूलमें मिलादेनेवाला है ।ऐसा कानेसे तेरी भी गणना 
निलण्जोंमें होगी ॥ ३३ ॥ 


छो० ॥१५॥ श्रीमह्गगवद़ीतां 8६७५ 
अर मो जम नाल कसम कक मल ल मम 
अब इससे भी भ्रधिक दुःख और लब्जाकी बात तैरैलिये क्या है 
हे सो सुन ! 


4०--भकीतचि चापि मतानि कथयिज्यन्ति तेरययाम । 
समावितस्य चाकीतिमरणादंतिरिच्यते ॥ 
॥ ३४॥ 


पदच्छेद:--- च (तथा ) छुतानि ( देवपिमजुष्पादीनि | ) 
ते ( तब ) अध्ययास्‌ ( दीर्वकालाम्‌ | शाश्वतीम ।) अदीसिस्‌ (न- 
घमात्माध्यं न शूरोध्यमित्वेव॑रूपम्‌ ) अपि, कथयिष्यन्ति € अन्योन्य 
कथाप्रसंगे वदिष्यम्ति | ) च्‌ (तथा ) सभावितस्य ( वहुमानितरय ।) 
ध्रकीत्ति; ( अयशः ) मरणात्‌ ( देहत्यागातू ।) थतिरिच्यते 
( अधिकतरा क्लेशकारिणी भवति | ) ॥ ३४ ॥ 

पदार्थ:-( च ) शोर (भूतानि ) सब लोग तेरी (अव्ययात्र) 
बहुकालीन (थ्रकीत्तिम ) अकीत्तिको अर्थात्‌ महा घोर अयशकोी ( कथ- 
थिष्यन्ति ) कथन करेंगे (च) फिरतो “ (सभावितस्य )! श्रष ओर 
आदरणीय पुरुषोंके लिये उसबी ( अकीत्ति; ) अ्रकीत्ति उसके 
( भरेणात्‌) मरनेसे भी (अतिरिच्यते ) अधिक दुःखदायी है ॥१४॥ 

मावाये:- श्री जगत-हितकारी गोलोक- बिंहारी रणछोड भग- 
खदायी फलोंको रपट करते हुए कहते हैं; कि हैं 


जानेके अन्य दुः 
रख छोड कर भाग जावेगा तो [अकीचि चापि 


अलुन ! यदि तू 


७ है औमदावज्गैता जिश्यी।० २] 





सतानि कथयिष्यन्ति तेल्ययामं |] सब छोटे, बडे, बाल 
ओर वृद्ध पररुपर संभाषण करते समये तेरी अपकीत्ति ओर 'अपयश' 
को तथा तेरी कादरताको कहकर तेरी निन्‍्दा करेंगे | तेरी अपकीत्ति 
और निन्‍्दाकी सरितायें “ अव्यय ” अखंगंड अवाह करेंगी अर्थात 
सदाके लिये तू निन्‍्दनीय हे।जावेगा ओरे यह अपयश तेरे मस्तक 
से कमी भी नहीं उतरेगा | यहां “ च ? और “ अ्रपि ! दोनों शब्दों 
का प्रयोग इसलिये किया है, कि पहले जो कथन कराये हैं, कि 
तू युद्ध नहीं करनेसे धम्मेरहित तो हो ही जावेगा परे उसीके साथ- 
साथ तेरी अपकीचि भी होगी * अषि ? फिर जो लोग तेरा यश गाते 
हैं वे भी तेरी निन्‍्दा करेंगे। सो हे वीर अञुन ! तेरी गणना जो स- 
भावितोंमें है अर्थात्‌ बीरोंकी समांम तू अेष्ठ कहाजाता हैं, ब्डे- 
बडे वीरोंसे जो तू आदरणीय है सो [ संमावितस्यचाकीतिमर- 
णादतिरिच्यते ] तरे ऐसे माननीय पुरुषके लिये अकीक्ति मसनेसे 
भी अधिक दुःखदाई है , इस कारण जो तू भागकर अपनी अपबी- 
ति करावेगा इससे तो उत्तम यही है, कि तू यों भी अपना प्राण इस 
युडम देदे | मरजा ] यदि तू युद्धका फल रवगेी नहीं सममता हो 
तो भाग कर अपनी अपकीत्तिके दुःख से तेरा कहीं जा मरेनेसे उत्तम 
है, कि इसी रणमें अपना प्राण देदे | अपनी अकीतिका माजव मत 
हो! ॥१४ ॥ 


यदि तू ऐसा कहे, कि साधारण लोग मेरी निन्‍्दा करें, तो करें पर 
भीष्म, द्रोण इत्यादि जो महारथी हैं वे तो ऐसा कहेंगे,“ कि अज़ुन 
दयावान है । इसलिये हम लोगोंको मारगा उचित न जान कर रख से 


बना 





होन ॥९५॥ श्रैमक्ंवद्ीतीं - ६७७ 





लौट गया” | सो ऐसा मत समझ ! वे क्‍या कहेंगे सो सुन ! 


7०-- मयादणादुपरतं मंस्थन्ते त्वां महारथा: । 
येषां च॒ त्वं वहुमतो भूत्वा यास्यसि लाघवम 
॥ ३५ ॥ 
पदच्छेव:-भहारेथा: ( भीष्मद्रोणदुर्योधनादयः । ) त्वाम 
(अर्जुनम । ) भयात्‌ ( संग्रामे कर्णादिभयात्‌ । ) रणात्‌ ( युद्यतू 
उपरेतम ( निवुत्तम । परावृत्तम्‌ ) मंस्यन्ते ( चिन्तयिष्यन्ति ) च 
( तथा ) येषास्‌ ( भीष्मादीनाम । ) त्वम्‌, बहुमत: ( बहुमिगुगै- 
युक्त: । बहुमान्य; | ) भूल, लाघवम ( लघुभावाम । अनादरवि- 
पयन्वस्‌ । ) यास्यसि (प्राप््यसि । अवाष्प्यसि ) 
पदाथ:---भगवान्‌ कहते हैं, कि हे अर्जुन ! (महारथाः ) 
तो भीष्म, द्वोण, दुयोधन इत्यादि महार्थी हैं ये लोग ( त्वाम्‌ ) 
तुमको (मंस्थन्ते ) ऐसा मानेंगे, कि ( भयात्‌ ) कर्णादि बीरोंके भय 
से अभ्नुन ( रखात्‌ ) संप्रामसे ( उपरतम ) उपरामको य्राप्त हेगया 
है अर्थात्‌ डरकर भागगया है | ( व ) और (येषाम्‌ ) जिनकी दृष्टि 
में (त्वम ) त्‌ € वहुमतः ) बहुत माननीय ( झूत्या ) होकर भी 
( लावपस्‌ ) बहुत ही लघुताको ( यास्यसि ) प्राप्त होगा ॥३५ ॥ 
भावार्थ:---अर्जुन जो अपने मनमें यह समक रहा है, कि 
केवल दो-चार साधासण-लोग निन्‍्दा करें तो करें, पर भीप्स, दोण, कण 
और दु्येधधन इत्यादि तो मुझ्के दयावाव्‌ समझे । अज़ुनके मनके इस 
ह््प्प 


श्ज्द श्रीमह/व्ीनां [अध्या० ९ । 





भूमको निज करनेके तात्प्यसे- भगवान्‌ कहते हैं, कि हे अज्जन ! तूं 
ऐसा मतसमक | वे क्याकहेंगे ! सो सुन | [मयादशादुपरतस 
मंस्यन्ते त्वां महारथा:] वही महारथी लेाग, अर्थात्‌ श्रीप्स द्रोण 
इत्यादि कभी मी भूलकर प्रतीति नहीं करेंगे, कि अजुनने हमलेगों पर दया 
करकेह में छोडदिया ओर युड्से झुँह मोरे लिया -है, बरु वे तो ऐसा सम 
भेंगे, कि घर्जनने हम महारथियोकि वाहुबलके प्रभावकी समझ कर भयसे 
श्ण छोड कर भाग गया है। फिर हे अज्ुन | विचार तो सही, कि 
[ येषां च त्वं वहुमतो भृत्वा यास्‍्थसि लाघम ] जिनकी 
इप्टिमें तू वीर-शिरोमणि समर्भा जाता था अर्थात निश्नतकवच 
राक्षसको घुलमें मिलादेना, शकरकी भी युडमे जय लाभ न होने 
देना इत्यादि तेरी अलोकिक वीरताके कारण तू जिनकी दृष्टिम 
* बहुमत:& ”? बडाही आदर और सन्मानवाला वीर मानाजाता 
था, (वे तेरेकी अलन्त लघु सममेंगे । ( च ) शब्द कहकर यह 
जनाया, कि केवल साधारण लाग ही नहीं वरु महारथी लेग 
भी तुकको तुच्छ समसेंगे, पररपर मिलकर तेरी इस छीवता 
पर ठठ्ठे मार-मार हँसेंगे और यही कहेंगे, कि यह अज्लुन डरपोक है। 
हम लेग बीरोंकोी देख मारे भयके रण छोडकर भागगया है । क्यों- 
कि < वादी भद्दे नपश्यति? जो. विरोधी है वह कभी भद्र नहीं देख- 





# पेहुलत:-..- सन्मान योग्य मानाजावे ऐसेको वहुमत कहते हैं ।' 
समर त्वतुसंभावियात्मा्न वहुमन्यास्हेवयम्‌ ( कुमारसंभव ६- २३) 
ययाविरिव शर्तिष्ठा भर्तुदृहुमत्रा भव ॥ ( शकुन्तला ४-६ ) 


को० ॥६५॥ श्रीमद्गवड़रीता ४७६ 
पी न लत मन 
तां। बूने हठकर पहले मुझसे यह कहा, कि “ सेनयोरुमयोम॑ध्ये 
रथस्थापयमे5च्युत ” दोनों सेनाओके भष्यभागमें हे अच्युत ! मेरा 
रथ लाकर खडा करदो, कि मैं अपने संग लडने थाले वीरोंको देखूं | 
जब॒तेर कहनेसे मैंने वीरोंके सन्मुख रेधलाकर खड़ा करविया, 
तब तू कहता है, कि युद्ध नहीं करूंगा | तू तो दयाके कारंण ऐसा 
कहता है, पर तेरं शत्र तो यही कहेंगे, कि देखो ! देखो! अर्जुन हम 
लोगोंको देखते ही रणसे भाग गया। वेतो अकडते हुए मोछोंको मरो 
डते हुए और शरत्रो-परे हाथ फेरते हुए यही अभिमान करेंगे 
कि हम लोगोंके समान वीर कौन हे जिसको देखते ही अज्जुन 
भागगया । यदि तुमको यही करना था और विन मृत्यु मरना था, 
तो तून रथझ्नो आगे क्‍यों बढाया ? अपने देववृत्त शंखको क्‍यों 
बजाया ? और अपने धनुयको क्‍यों ऊपर उठाया १ यदि तू प्रथम ही 
अुद्धको स्त्रीश़र न करता तो तेरी लज्जा बनी रहती ओर तेरी वीरता 
पर धब्बा नहीं लगता । अब तू युद्धको स्वीकारे कर रणभूमि में आ- 
कर हाथसे गांडीव-घनुष उठाकर, मुंके रथवान बनाकर, मुझसे रथ 
हंकवाकरे, सेनाके मध्यलाकर ओर वीरोंको रुचिपूर्वक सम्मुख देखकर 
जो युद्ध नहीं करेगा, तो अब क्या ये तेरे शन्न तुमको दयावान 
समर्केगे ! कदापि नहीं ! हे अर्जुन ! ऐसा करनेते तेरी ही निन्‍्दा 
न होगी वरु मेरी भी निन्‍दा होगी और गांडीव धलुप्रके पराक्रमको - 
भी तू घूलमें मिला देगा | ऐसा करनेसे तेरी अ्रपकीत्ति होगी ॥३२५॥ 


३८० भींमक्षगीपता [ भध्यों ४ ] 





'भाा#मभभनअभा०६थ॥>म नारद न फन्‍बाइतआ+पाल्‍कमक 


ले ओर सुन ! 


सू०-- अवाच्यवादांश्व बहुन्‌ वदिष्यन्ति तवाहिताः । 
निन्दन्तस्तव सामर्थ्य ततो दुःखतरन्नु किम्‌ 
॥ ३२६ ॥ 
पदच्छेद:-च (तथा ) तव (ते) अहिताः (शत्रवः । ) तव 
(लदीयम ) सामर्थ्यम (लोकप्रसिडमसाधारणम्वाहुबलम) निन्दन्तः 
(कुत्सयन्तः ) वहून्‌ ( अनेक अकारान्‌ ) अवाच्यवादान ) ( पशड- 
तिलादिरूपान वक्तव्यवचनान्‌ ) वदिष्यन्ति ( कथयिप्यन्ति | ) 


ततः ( निन्दात्ाप्तेदे:खात ) दुःखतरम्‌ ( कष्टतरदु:खम । भरधिक- 
दुःखम | ) नु किम ( नकिमपि ) ॥ ३६ ४ 


पदाथ:- हे अजजुन ! ( तव ) तेरे ( अहिता: ) शतजलाग 
(च ) भी (तब) तेरे € सामथ्यंम ) लोक प्रसिद असाधारण 
बाहुबलके विषय (निन्दन्तः ) निन्‍्दा करतेहुए ( बहूच्‌ ) बहुत प्रका 
रके (अवाच्यवादान्‌ ) नहीं बोलने योग्य अश्लील बचनोंको (वि 
प्यन्ति ) बोलेगे (ततः) तिससे बंढकर ( दुःखतरम ) अधिक दु:ख 
( नुकिम ) कौनसा हे ? ॥ ३६ ॥ 

भावाथे:--ओर भी इससे अधिक हैं अडुन! तुकको कौनसा घोर 

क्लेश सहना पड़ेगा सो सुन |[श्रवाच्यवादांश्व वहन वदिष्य- 
न्ति.तवाहिता:] तेरे भहित अर्थात्‌ हितके नहीं चाहनेवाले करी 


हो० ॥६६, श्रीपद्भगपरौंता इ८१ 
करन मल कीट अ लीक जा शत अर टल न तक मलिक लवीक न कक 
दुःशासन, जयद्रथ इत्यादि जो तेरे प्रवल शत्र हैं, वे अपने संगियोंमे 
तथा वीरोंकी मण्डलीमें बैठकर ठहाकालगातेहुए तेरे विषे अश्लील बच- 
नोंक्ो बोलेंगे । कैसे बोलेंगें! सो सुन ! (निन्दन्तस्तव सामथ्यम) 
तेरी अपूब वीरताकी निन्‍दा करते हुए, नाना प्रकारके दुर्बचन रूप 
बाणोंते -तेरे यश ओर तेरी कीरियोंक़ो वेघेंगे | तेरी वीरताकी प्रशंसा जो 
तीनों लोकमें फेलीहुईं है ओर सब देशके नरेश जो तेरी स्तुति कररेहे है, इन 
सबों पर पानी पडजायगा। देखतो सही! जितने वीरइस रणभूमिमें ग्राकर 
उपस्थित हैं उनको तेरी बीरताका यहांतक भय है, कि तेरे हाथसे अप- 
ना मरना निश्रय करचुके हैं । जैसे गरुडसे सपे डस्ता है, ऐसे ये तुमसे 
डररहे हैं। सो जैसेही तू रण छोडेगा ये सव दुर्वचन कहना झारम्म करदेंगे। 
कोई तुकफो कादर कड़ेगा, कोई नंगा हिजडा कहैंगा, कोई निलज्ज 
कहे गा, फोई कुविचारी ओर कोई मूर्ख कहेगा। एवम्‌ प्रकार तेरे शन्न 
तेरी सामथ्येकी निन्‍दा करतेहुए यही कहेंगे, कि जेसे ख्रियोंके आभू- 
पणों पर सिंह, व्याघ, सप इत्यादिकी मूत्तियां बनी रहती हैं पर उन“ 
मूत्तियोंसे ख्रियोंकी कुछमी भय नहीं होता, इसी प्रकार अर्जुनके हाथ 
में गांडीव, खड्ग, नाना प्रकारके बाण, तीर, तरकश, वम्मे, कवच 
इत्यादि शर्त्रेंकी मानों जड मूत्तियां बनीहुई हैं। इन श्त्रोंस किसी 
वीरको कुछमी भय नहीं हेसकता । इसीके साथ यों भी कहेंगे, कि 
थ्राज तक जो इस डरंपोक अरजजनने जहां तहां विजय पाया है वह 
कादरों परे विजय पाया है । किंसी वीरसे युड्का संयोग इसको नहीं 
पडा, सो आज इस कुरुक्षेत्रकी रणभूमिमं हमबीरोंको देखकरेंयह भाग 
जाता है। अब तू ही अपने मनमें विचार कर, कि [ ततो दुःख 


श्प्३ श्रीमद्भगवद्गीता [ भ्रध्या० | 





तरन्नुकिस्‌ ] इससे बढकर दुस्सह दुःख तेरे ऐसे संभावित पुरुषों 
के लिये ओर क्या हेसकता है ?॥ ३६ ॥ 

इतना सुन अज्जुनअपने मन ही मन विचारने लगा, कि यदि 
रण छोड़ कर भागजाऊंगा तो भी ये मेरे शत मेरी निन्दा करेंगे और 
जो रणमें इनसे माराजाऊंगा तो भी ये मेरी निन्‍्दा करेंगे | इसलिये 
युद्ध करना ओर युद्धस भागजाना दोनों पक्षमें निन्‍्दाका दुःख समान 
ही है । अथवा युद्धम॑ मरेजानेसे प्राण भी चलाजावेगा और निन्‍्दा 
भी होगी ओर भागजानेसे केवल निन्द.ही है।गी प्राणतो बचेगा । 
इसलिये युद्ध करनेस युद्ध छोडकर भागजाना उत्तम पत्त है। 

भगवान्‌ अर्जुनके मनका भाव सममगये ओर बोले-- 


सु०-हतो वा प्राप्स्थसि स्वर्ग जित्वा वा मोक्षयसे महीम्‌। 
तस्मादुत्तिष्ठ कोन्तेय युद्दाय कृत निश्चय: ॥ 


ु है १७॥ 

पद॑च्छेदः- कोन्तेय ! .( हे कुन्तीपुरत्र | ) हत: (नि्ि 
सित; । विशसितः। प्रतिघातितः | मारित: । बधित: ६ आलम्मित:। 
घातित: ।) वा, स्वगेम्‌ ( वैकुगठम्‌ । सुरालयम्‌ |) प्राप्स्यसि (अ- 
वाप्यसि | ) वा, जीता (शत्रन परांमुखीकृत्ता ।) महीम्‌ ( महि- 
पालानां सुखम्‌) भाक्ष्यसे ( प्राए्यसि ) तस्मात ( तस्मात कारणात) 
कुतनिश्चय: ( ऋृतनिर्णयः । ) युद्धाय. ( संग्रामाय । ) उत्तिष्ठ ! 


' हों० ॥६४७॥ श्रीमद्रगव्ीतों १६३ 


( सब्जीभव । अविज्लस्बेन उद्यतो भव | ) ॥ ३७ ॥ 


पदा्थ:-८ कोन्तेय) हे कुन्तीका पुत्र भज्जुन! यदितू (हत:) 
सारागया तो ( खगेम ) खर्गको ( प्राप्स्यसि ) प्राप्त करेगा ( वा ) 
अथवा ( जिला ) जय पावेगा तो जय पाकरे ( महीम ) एथ्वीके 
राज्यको ( भोक्ष्यसे ) भोगेगा ( तस्मात ) इसलिये (कृतनिश्चयः) 
दृढ निश्रय कर (युद्धाय)युद्धके लिये (डत्तिष्ट) खडा हे।जा !॥३० 
भावार्थ:-- अजुनके मनमें जो यह भाव उस्न्न हुआ था, 

कि रणसे भागजानेसे केवल निन्‍्दा ही होगी ओर मारेजानेसे 
तो प्राण सी जावेगा औरे निन्‍दा भी होगी। इससे भाग ही जाना 
उत्तम है, प्राणतो बचजावेगा । अर्जुनके मनकी यह बात भगवान 
जानगये और बोले, कि [ हतो वा प्राप्स्यसि रुवर्ग जीत्या 
वा भोक्षयसे महीम्‌ ] हे अर्जुन ! यदि तू रणमे माराजावेगा 
तो खर्गका सुख लाभ करेगा ओर जो जीतजाबेगा तो प्रथ्वीका राज 
सुख भोगेगा । इस कारण तुमे युद्ध करना ही उचित है। जो युद्धसे 
मुह मोड भागजाना ही उचम समझ रहा है और प्राण बचजाना 
श्रष्ठ समकरहा है यह तेरी समझ बच्चोंकीसी है। तेरी ऐसी मन्द- 
धुद्धि और कातरतसे मरेहुए विचार पर॑ मुझे आश्चर्य भी होता है और 
हसी भी थाती है भला तेरे समान वीरको ऐसी निरेथेक बातें कया 
उचित हैं ? कदापि नहीं । देख ! में तेरा रथवान क्‍या इसी ताले 
सेबना हू, कि तू इन भीष्म, द्रोण इत्यावि साधारण वीरोंसे मासजादे। 
क्‍या ऐसा कभी होसकता है ? इसको तो तू निश्चय रख | कि सुर्य्य 


ह८४ औपड्नेगवद्रौतो [ अन्‍्यो ० ९] 





पश्चिम दिशासे उदय होवे तो होवे, अग्निशीतल होजाबे तो होजावें, 
परे तेरे समान वीर युद्धमे कमी नहीं माराजासकता, तू न जाने क्‍यों 
इस समय अपनी वीरताको भूल रहा है ! हां! यदि तुककी इस रणके 
जीतने और हारनेमें शंका है और जो तू ऐसा ही निश्चय रखता है 
कि इस-युडमें कदांचित मारागया तो निंन्दा होमी तो सुन ! मेरी बा- 
त॑ सुन ! यदि तू प्रार्ध वंश रणमे सारा जावे तो तू स्वग-सुख लाभ 
करेगा नहीं जो जीतगया तो प्थ्बीका राज्य मोग करेगा। तू विचारकर 
देख ! तेरे दोनों हाथोंमे मोदक हैं । तेरी हानि कुछ भी न होगी | 
यह युद्ध नहीं है, यह तो खगे जानेका राजमागे है । क्‍या राजमारी 
पर चलते हुएको ठोकरे कभी लग सकती है ) वा घोखा खाकर 
किसी गडहेमे गिर सकता है १ कदापि नहीं | हां ! जो चलनेवाला 
स्वयं पागल है| वा आंखें बन्द कर अकडताहुंआ चले, तो क्यों नहीं 
ठोकेर खायगां ? सो तूं यदि घमर्मसे रहित युद्ू करेगा तब निःसन्देह 
तुककी दोष लगेगा। इस कारण में तुकसे कहता हूं, कि। तस्थ्य- 
दुत्तिष्ठ कोन्तेय युद्गाय कुत निश्चय: | ऐसा मनमें युड्हीका 
निश्चय करके हे अजुन ! तू खड्य हेजा। ले और सुन | तू यह क्‍यों 
नहीं निश्चय करलेता है, कि “में ही जीतूंगा ? यदि ऐसा न करे तो 
इतना ही निश्चय करले, कि मारूंगा वा मरूंगा। क्योंकि दोंनों 
दशाओंम तुकको लाभ ही है इसलिये हार जीतको समान करके युद्ध 
कर ॥ २७ ७ 


अब भगवान यथा आत्मतत्तका उपदेश करनेके ततत्पस्थसे 


ईलो० ॥*८ ॥ श्रम व्रत ध्८५्‌ 





इस युद्धका बहाना लेकर कहते हैं;-- 


भू०--सुख दुःख समेकृत्वा लामालामो जयाजयों । 


ततोयुद्धाय युज्यस्व नेव॑ पापमवाप्स्यसि 
॥ ३८ ॥ 
पदच्छेद:--- सुखदुःख ( हषेविषादी । प्रमोदखेदों । आन- 
न्दशोकौ । ) लाभालाभो ( प्राप्यप्रात्ती। ) जयाजयो ( विजय- 
पराजयों । ) ससे ( तुल्ये ) छृत्ा । ततः ( तदनन्तरम्‌ | युद्धाय 
संग्रामाय ।) युज्यस्व ( घटरसव | ) एवम्‌ ( अनेन श्रकारेण | ) 
पापम्‌ ( अघम्‌। ) न ( नेव ) अवाप्स्यसि ( प्राप्यसि )॥ ३८॥ 
पदार्थ:-(सुखद॒ःखे) सुख दुःखको, (लामालाभौ)लाम झौर 
हानिको (जयाजयोौ) रणमें जीत और हारको(समे)एक समान(छत्वा) 
करके ( ततः ) तिसके पश्चात्‌ ( युद्धाय ) युद्धके लिये (युज्यरव ) 
ग्रपने मनोयोगकोी जोडदे ! अर्थात्‌ एकाग्र चित्त हो संग्रामका सम्पादन 
कर | ( एवम ) इस प्रकार करनेसे (पापम्‌ ) पापकी ( न) नहीं 
( अवाष्यसि ) प्राप्त होगा ॥ रे८ | 

मावाध:--प्रिय पठको ! यहां भण्डा फूटता है । गुप्त 
रहस्य प्रगट हाता है ) इस गीताके अध्याय प्रथम में जो कहा 
गया है, कि अर्जुन भी अवतार है और वह केवल संसारंके क्लया- 
' श॒ निमित्त अज्ञानीका बहाना करके भगवानसे ज्ञानवलका उपदेश 
करवाया चाहता है, सो यहां प्रत्यक्ा देखनेमें आरेता है। क्योंकि , 
३६ 


“१६८६ श्रीमक्रगवद्ञीती. . अचिव्यो० ३] 





अब तक सैसारी मनुप्योंके समान अज्जुन भी दु:ख रोताआया और 
भगवान्‌ सी संसारी व्यवहारोंकों लेकर उसे उपदेश करेते रहे, पर 
अब यहांसे मुख्य बात प्रगट द्वाती है । केवल युद्धका बहानामात्र है। 
पत्येक मनुष्यके साथ जो उसका अपना संसार है, अर्थात्‌ घरद्ार, कुटुम्ब 
लेन, देन, आय, व्यय, धन, सम्पत्ति, कुल, परिधार, मरना, जीना, दुःख- 
से इत्यादि हैं वे ही उसके लिय महाभारत यूड है। तहां बहुतेरे 
पाणी इस अपने घरबारके केकट रूप महाभारतके दुःखसे व्याकुल 
हो इससे साग सनन्‍्न्‍्यासी होजाना चाहते हैं, पर यह ऐसा जकड कर 
उनको बांधेहुआ रहता है, कि उनको तनक भी दाये, बांये हिलने 
नहीं देता | इसकारण भयकर कष्ट देखकर उनका पुरुषाथ रूप गांडीव 
उनके हाथसे मिरजाता है । उनकी शान्ति मोरे भयके कांप्ती रहती 
है। उनकी बुद्धि द्न-दिन शुष्क होती जाती है। इसलिये अज्जुनने 
उनके कल्याणनिमित्त इस गीता शासत्रको भगवानके मुखसे प्रगट कर- - 
वाने का यत्त किया है, जिससे ये संसारी मनुप्य अपने संसार रूप 
महाभारंत युद्धको छोड न भागे वरु शान्ति-पूलेक घीरेजके साथ अपने 
वर्णाश्रमके घर्मोकी पालन करते हुए अपनी शरीर यात्रा समाप्त करे 
अर्थात्‌ संसार रूप महाभारत युद्धको विजय कर जीवन्मुक्त लाभ 
करतेहुए मगवत्‌ चरणारविन्दोंम जामिंस । इसीलिये भगवान्‌ भी युद्ध, 
का बहाना ले अजुनके ढ/रा संसारियोंको परम तत्वका उपदेश 


करते हैं । 
यद्यपि श्यामसुन्दरने बारंबारे अर्जुनको यह कह', किजो तू युद्ध 
महीं करेगा तो तेरे यश और कीति तथा तेरे धमका नाश हवोजादगा | 





छो० ॥३-॥ श्रीमद्भनव द्रीवा श्८७ 

धर जम हर विस पद कलम शिकस्त 
पर अजुन केवल संसारियोंके कल्याण निमित्त अ्रपनेको अज्ञानी वनाए 
हुए “ युद्धकों छोड भागजाना » अपनी अरमात्मक बुद्धि प्रगट करता 

रहा । " 

अखसुनके इस म्रमको दूर करनेके लिय और यथाये तस्व सम- 

भानेके लिये श्री कृष्ण भगवान कहते हैं, कि [ * सुखदु:खे समे- 

कृत्वा लामालामो जयाजथो ] हे चुन ! सुख और दुःख 

तथा इन दोनोंकी प्राप्तिका कारण जो लाभ थोर अलाभ, तिस लाभ 

ओर प्रलाभका कारण जो जय और पराजय, इनको समान करले ! तात- 

थे यह है, कि जब युद्में जय होगा तो राज्य लाभ होगा और उस 

गज्यके लाभसे सुख होगा इसी प्रकार अजय होगा तो उस अजयके 

कारेण राज्य छिनजानेसे दुःखकी प्राप्ति होगी, इन दोनोंमे, जबतक तेरी 

राग और डेषकी कामना बनी हैं तब तक जो तू युद्ध करेगा तो तू इन 
गुरु और आह्मणांको मारनेक्रे पापक्ा अवश्य भागी होगा ओर जो 
तू इस युद्धके अपना धम जानकर निष्काम होकर फरेगा तो 
तुझे पापका लेशमात्रमी न लगेगा | इसी लिये तू सुख, दुःख, लाभ, 
घलाम, जय और अजयकी कामना छोड [ ततोयुद्धाय युज्यर्व] 
युडके लिये उद्यतहाजा! मेंनेजो तुकको युडका फल पहले यों कहसुनाया 
है, कि“हतोवा श्राप्स्यसि स्वर्ग जित्वा वा भोक्ष्यसे महीस्‌ः” यह फल 
आनुधंगिक है । आनुषंगिक फल उसे कहते हैं जो प्रधान फलके साथ- 
साथ लगा है।, अर्थात्‌ एक आध गोणफल प्रधानके साथ बिना वोलाये 


# सुख दुःखके विषय इसी अध्यायके श्लोक ५ में स्पष्ट रुपसे वर्णन हैदेखलेना। 


श्प्द शीमड्गवर्द्वता जिध्या० २| 





आजावे, जैसे “--आपस्तम्ब:-“तद्यथाम्र फलार्थ निितेच्छ॒या गन्ध 
इत्यनुपथते एवं धम्मेचय्येसानमर्था: अनूत्पंधन्ते न धस्मेहानि- 
भवति ” इत्याम्रदशोनेन प्रतिषादयति ” अर्थात्‌ जैसे कोई प्राणी 
आमवक्तकी इच्छासे आमके दृच्तके नीचे पढुंचा तो भ्रामके फलका 
प्राप्त होना प्रधान फल्ल हैं, पर फोकटमें जो उसको दृक्षकी छायाकी 
ठण्डकसे उसके घर ( पसीना ) की निद्वत्ति हागयी ओर सुन्दर सुग- 
न्धका सी लांम हागया | यही भानुषगिक फल कहे जाते हूँ। इसी 
पुकार घम्म करनेमें जो अथकी प्राप्ति हेजाती है वह आलुर्पगिक है । 
उससे धम जो प्रधान फल है तिसकी हानि नहीं हाती | पट्रस भोजन 
से ज्ञुघाकी निवृत्ति प्रधान फल है ओर जिहा स्वादका लाभ होना 
शानुषंगिक फल है। मनुप्योंके विवाह संस्कारका प्रधान फल पित्तरों, 
के पिशडके लिये पुत्रका प्राप्त होनाहे ओर मध्यम कामसुखका लाभ 
होनः आलनुषंगिक फल है । इसी प्रकार इस युडका प्रधान फल 
केवल धम्म है ओर राज्य इत्यादि का लाभ होना आनुरषगिक फल 
है । सो हे भ्रञ्जुन ! तू निश्चप कर जान ! कि तू केवल अपना 
धरम जानकर युद्ध कर | राज्य-सुख इत्यादि की परवा मतकरे | नेवं 
पापमवाप्स्यसि ] ऐसा करनेसे तुकवो पाप नहीं लगेगा। 
अजुनने जो पहले यह कहा था, कि “पापसेवाश्रयेदस्मान्‌ ? 
युद्ध करनेसे हम लोगोंको पाप ही लगेगा । श्यामसुन्दरने इसका 
खण्डन इस श्लोक से किया और सममा दिया, कि धम जानकर 
युद्ध कर | फलकी कामना मतकर [ दुख, सुख, लाभ, अलाभ, जय 
ओर अजयको समान जान! मुख्य अभिप्राय यह है, कि जो लोग सुख 


न 


छो० ॥ श्य श्रीमद्भ/व्ञीता श्८ह 





दुःख, लाभ, अलाभ औरे जय अजयको एक समान जान केवल घर्म 
समभकर कार्य करते हैं वेही सब पापों. से मुक्त होजाते हैं । उनहीं 
को उनका संसाररूप महाभारत दुखदायी नहीं है ॥ 

प्रिय पाठकों | श्यामसुन्दरने तो. अज्ञनके प्रति करुणाकी दृष्टि 
से अ्रवल्ोकन करे बडी शीघ्रतासे कहदिया, कि सुख-दु:ख लाम-अला 
मे इत्यादिकोंको' एकसमान समझ | परे विचारकी. दृष्टिसि तो देखिये, 
किस प्रकार इन हन्द्ोंको समकना क्या किसी. सामान्य पुरुषका 
काम है ! कदापि नहीं । जबतक भ्रभेक जन्मोंके शुभ संस्कार 
का उदय न हो, सत्पुरुषोंका संग न हो, अनेक शा््रोका अवलोकन, 
न है| भौर गुरुजनोंका उपदेश न हो, तब तक इस समता रूप ज्ञानकेः 
अमूल्य अगका साधन दुलम है। कहनेमे तो सहज है, पर करनेमें 
थत्यन्त कठिन है । सहसोंमें किसी भाग्यवान पुरुषको यह समरूपरत्न 
हाथ लगता है । विचारिये तो रही भ्राज देववृत्तके पुत्र॒का विषाह 
हुआ है भर कह्म वह पुत्र कालके गालमें पहुंचता हैं। तो क्या 
देवदततके चित्तकी वृत्ति दोनों, दशामें एक समान रहेगी? कदापि नहीं | 
कैसा भी बत्न हृदयका मनुष्य होगा पुत्रवियोगके दुःखसे अवश्य व्याकुल 
हाजावेगा । उसकी बृत्ति कदापि वैसी हषित्न नहीं रेहे गी जैसी विवाहके 
दिन थी । इसी प्रकार कल्ह जो द्रिद्र था ऋज करोडपति हाजाबे तो 
क्या जो दुःख उसे द्रिद्रताके समय अनुभव होता था एकबारगी मूल- 
न जावेगा * अवश्य भूलकर मूछोंको परोडता हुआ कह पडेगा, कि 
४ मदग्े को5पि नास्ति ” मेरे सामने कोई दूसरा नहीं हे जो मेरा 
सामना करसके-| 


३६० श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्य। ० २ 





इन दोनों दशाओंके एक समान करनेकी आज्ञा जो श्री महाराज 
देरहे हैं, मानो ज्ञानके कणथके ताला खोलनेकी प्रथम ओर सबसे श्रेष्ठ 
कुंचिका ( कुंजी ) है, जिस यह तत्त्व लाभ होता है उसके अन्तः- 
करणकी शुडिसे ही उपासना और उपासनासे ज्ञानका अधिकार प्राप्त 
हाता है - इस कर्मयोगके अधिकारी हेनिका भी प्रथम उपाय यही दुख 
सुख इत्यादिकी समताका साधन है, जिससे अन्त:करणकी शुद्धि प्राप्त 
हाती है ॥ ३८ ॥ 

अब भगवान अज्जुनेक तथा सम्पू्ण विश्वके जीवोंके कल्याण 
निम्मित्त अगले 'छोकसे कमयोगका उपदेश भारम्भ करते हैं--- 


सु ०-- एपां तेडमिहिता सांख्ये वुद्धियाणे त्विमां शणु 
बुद्धया युक्तो यया पार्थ कम्मंवन्ध प्रहाश्यसि 
॥३6€॥ 


पदच्छेद:- पाथ ! ( हे प्थापुत्र) ) ते ( तुम्यम्‌ ) एवा 
पूर्वोक्ता ) बुद्धि: ( ससारनिवतकं ज्ञानम्‌ । साक्षाच्छेकमोहादिसहेतु 
दोषनिवृत्तिकारणं ज्ञानम्‌ ) सांख्ये (ज्ञानयोगे। बह्मणिविषये | विहित 
आओपनिषदे । परमाथवस्तुविवेकविषये। ) अभिष्ठिता ( उक्ता -) [ तद 
ननन्‍्तरम्‌ ] तु योगे ( अन्तःकरणशुद्धिदारा आात्मतत्त्वप्रकाशार्थ 
कमयोगे | निःसंगतया डल्डअहाण-पूथके इश्वराराधना्थें कर्मानुष्ठाने । 
समाधियोगे। ) इमास (अनन्तरोच्यमानस्‌ ) [कर्मयोग चुडिस्‌ ] शणु 
(अयताम्त्‌ ) यया (योगविषया) बुद्धचा ( ज्ञानेन ) युक्तः (अन्वि- 


की० ॥१६॥ श्रीमद्भगवढ़ोतां ६६१ 
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ते; | सम्लितः ) केमेबन्धम्‌ ( धर्माख्य॑ संसारवस्धस्‌ । केसेनिमि- 
सतत वन्धमाशया शुडिलक्षरण ज्ञानप्रतिवनन्‍्धस्‌ । जन्ममरणवन्धस्‌ ) 
घहास्यसि ( प्रकर्षेण त्यक्षेसि । ) ॥ ३६ ॥ 
पदाथ:--(पार्थ ! ) हे एथाका प्रिय पुत्र | / लै ) तेरेलिये 
( एवा ) यह ( बुडि: ) जो यहां तक कही गई है वह ( शांख्ये ) 
जशञानयोग भ्रर्थात आत्मज्ञानकों जाननेवाली € अभिहिता ) मेरेह्ारा 
कथन कीगयी है । (तु) तो अब तूं निश्चय करके ( योगे ) कर्मथोग 
की बतानेवाली (इमाम ) ईंस बुडिको (शंणु ) सुन! ( यया ) 
जिस कर्मयोगकी ( बुद्चा ) बुडिसे (युक्तः ) युक्त हाकर तू (कर्म 
वन्‍्धम ) सब प्रकारके कमेवन्धनोंको विशेष कर जन्म-मरण रूप 
संसार-वन्धनको ( प्रहास्यथसि ) छोडदेगा । अभिप्राय यह है, कि 
कम-वम्घनसे मुक्त है| परम-तत्ततको प्राप्त हाजाबेगा ॥ ३६ ॥ 
मावाथ:-थहांतक अज्जुनके तथा सम्पूर्ण एथ्वी-मणडलकें मनुप्यों 
के विषाद दूर करनेके निमित्त श्री ऑनन्दकन्द बृजचन्द अजुनके 
प्रति सांख्य अर्थात आत्मज्ञानका उपदेश आरेम्भ करते हैं-- इसी कारण 
कहते हैं, कि ऐपाते 5मिद्विता सांख्ये बुद्धियोंगे त्विमांश्णु] 
हे अज्ञुन | यह जो मैंने तुके तेरा शोक निदृत्ति करनेके तातय्येसे 
उपदेश किया है वह मैंने केवल सांख्य-योगका तत्त्व लेकर उपदेश 
किया अर्थात्‌ आत्मज्ञानकी प्राप्तिहारा प्राणी कैसे संसार मोहसे तरता 
है ! उसी बुद्धिको दिखलादी, अर्थात्‌ घ्रात्मज्षानकी बुद्धि दिखलायी । 


भगवानके कहनेका मुख्य अभिप्रय यह है, कि “ अशोच्या- 


इर ३ आमखझगवर्दीती [ अध्या ० २] 





ननन्‍्वशोचस्थम ” से “ देहीं नित्यमंत्रद्धोई्यं ” तक अर्थात्‌ इस 
अध्यायके शछोक़ ११ से ३० तक २० छोकोर्म जो कुछ कथन किया 
बह सांख्य * अर्थात्‌ आत्मज्ञानके बिषय कथन किया | अब कमे- 
योग कथन करेंगे | इतना कइनेसे पाठकोंकी ऐसी शका उत्पन्न न 
होजावे, कि इनकी बीस स्पोेक्रोम सगवानने ज्ञानकी समाप्ति करदी | 
शेसा नहीं | क्योंकि इस गीता शाखके छो अध्यायोंम ( १३,से १८ 
तक)केवल ज्ञानही ज्ञान उपदेश करेगे | इधर जो भगवानने २० श्लोक 
कहे उनके दारा केवल आत्मज्ञानका दिग्दशन मात्र कराया, अर्थात्‌ जसे 
कोई कलकत्तेका जानेव्रांला प्राणी पटना स्टेशनपरे जब प्लेटफामके 
ऊपर आता है तत्र वह पहले कल्कत्ते की ओर की लाईन और 
सिगनल इत्यादि को देखता हैः अर्थात्‌ जिधर उसको जाना है उसी 
ओर थोडी देर तक अवलोकन करता है और अपने संगियों को भी 
उसी ओरबी लाइनको बताता है, कि इधर जाना है । चस ! 
पश्चात्‌ पीछेकी ओर जिघर से गाडी आदंगी देखता हैं ।जव तक 
गाडी स्टेशन परे पहुंचती है तक्तक उसी ओर देखता रेहता है, फिरे 





' सांख्य- सम्बकू ख्यायते संवेपाधिय्ुन्यतवा प्रतिपायत्रे परमात्मतत्त्वमनयेति 
सांख्योपनिषनवैव तात्पस्ये परिस्म्राप्त्या पतिषायते यश स साख्य चपनिप्द्‌- पुरुष झतय-। 

अथ-- जिनके द्वारा सवेपाधि गुन्य पत्ुक्म परमेश्वर परमात्म-तत्तवक्ा व्थत 
किणनावे अथोन्‌ प्रतिपादन कियाजावे उसे सांख्य अथोत उपनिषद कहते हैं ।तिपके 
तालग्यैकी समाप्ति द्वारा जो प्रतिगादव कियाजाता है दही सांख्य है तथा उम्ीको 
उपनिषद्‌-पुरुष भी कहते हैं 


कऔ० ॥६६, औमकंगव ता शहर 





गाडी पहुंच जानेके पश्चात उस गाडी पर चढ़कर कलकत्तेके स्टे- 
शन पर जब यहुच जाता है तव गाडीको छोड़ देता है और कल 
कत्ता नगरकी शोभा देखता हुआ अपने विश्रास-स्थान तक पहुंचच 
जाता है । इसीप्रकार कम और ज्ञानके दोनो लाइनोंको सर्मकना 
चाहिये । 

प्राणीको ज्ञान-रूप कलकत्ते तक पहुंचना है ॥ इसलिय पहले 
शानकी और भगवानने २० सछोकोंमें केवल दिग्दशन मात्र कर- 
वादिया है । इस कारण श्रव करमयोग-रूप पीछेवाली गाडीको, जिसके 
डा सहसों यात्री ज्ञनतक पहुँचे हैं और पहुंचेगे, विखलाते हैं; 
आथाोत यहांसे कम-योगका वर्णन करना आरंभ करते हैं । जिसे 
कछुठवे अध्याय त्तक समाप्त करेंगे । 

इसी कारण भगवान कहते हैं, कि अबतक है अजुन! आत्म- 
ज्ञानका दिग्दशन करायागया भब तू कमे-योग वाली वुडिको श्रवण 
कर ! [ चुद्धया युक्तो यया पार्थ कम्मेबन्ध प्रह्मस्यसि ] 
जिस बुडिसे तू युक्त होकर कर्मवधनको त्यागेगा अर्थात्‌ जिस 
कमकायडके भेद और यथाथे मर्मोको जानकर तू क्मेबन्धनसे छूटनेका 
अधिकारी होजावेगा। 

भुख्य अमिप्राय यह है, कि अब भगवान कर्मयोगके भनुष्ठान 
से अन्तःकरणकी शुद्धि बताते हुए ज्ञानका अधिकारी वनाते हैं | यह 
जीव कवतक कमे करनेका अधिकारी रहता है) से श्रति कहती है- 
३० कुपन्नेवरेह कर्माणि जिजीविषेच्छतथ समाः एवं लयि नान्यथे 

च्क 


३६४ श्रमकावद्रीती [ चध्या ६ | 





तो+र्ति न कम लिप्यते नें ॥( ईश० श्र० २ ) 

अ-है जीव ! यदि तुकको १० ०वषे जीवनेकी इच्छा है तो तृ 
करमेंको सम्पादन करता रह ! क्योंकि इससे इतर वोई उपाय नहीं 
है,जिसरो [ न कभे छिप्यते नरे ] कर्मोका फल मलुष्यो्मे नहीं 
लिपटता, कमेबन्धन छूटजाता है । 

शंका- जिन कम्मोंके वन्धन छूटनेसे पाणी शुद्ध थालज्ञान 
लाभ करता है उनहीं कम्मेकि करनेकी आज्ञा श्री कृष्णमगंदान्‌ क्‍यों 
देते हैं ! 

समाधान--अग्निदोत, संध्या, थम, नियम, प्राणायाम, प्रत्याहारं, 

इत्यादि कम केवल अन्‍न्तःकत्णकी शुद्धि निमित्त हे और अन्तःवरण' 
की शुद्धि ज्ञानके अधिकारके निमित्त हे ।ज्ञान उलन्‍्न हानेसे भगवत॑ 
स्वरूपका साक्षात्कार होता हैं | मगवतःस्वरूपके साक्षात्कार होनेसे 
आखणीको किसी प्रकारके साधनकी आवश्यकता नहीं रहती । इसलियें 
मलीन अन्तःकरण वालोंके लिये कम ही का साधन योग्य है, पर इस 
में काम्यकर्म वन्‍्धनके कारण होते हैं और निष्काम-क्र्स बन्धनोंसि 
छुडा देते हैं। इसलिये भगवान्‌ आगे कहेंगे, कि “ कर्ृस्येबाधि 
कारस्ते माफलेषु कदाचन ।” हे अजजुन ! कम करनेका ही अधि- 
कह को है, पर उनके फलमें कमी भी तथा कुछभी तेरा अधिकार 
नहीं है अधोत कम कर! पर फलोंकी इच्छा मतरख मैंने तुकको पहले 
संख्य उपदेश किया, पर मं देखता हूं, कि तेरी बुडि भी तक सांख्य 
तत्त्ममें थुसी नहीं।इसलिये तेरी बुद्धि बिना साधनके सिडान्तको नहीं 





छो० ॥१६॥ श्रीमद्भगव््जीता हि 





पहुंचेगी, अतएवं अब अपनी बुद्धि कमकी ओर लगाकर सुन ! क्योंकि 
जिस कर्म-बुदधिमें युक्त होनेसे तू कम वन्धनसे छूटजाबेगा, कर्म ही 
कम्मको छुडावेगा । जेसे लोहा लोहेको काटता है | कांटा काटे को 
निकालता है । कम करने ही से कमकी समाप्ति होकर प्राणी निष्कर्म 
हेजाता है । जैसे किसीने काशीसे प्रयाएराज जानेकी इच्छासे 
चलनेका कम आरम्भ किया, जवबतक वह प्रयाग नहीं पहुँ- 
चता है तब ही तक चलनेका कम उसके साथ लगा है, पर जिसी: 
समय वह प्रयाग पहुंचगया चलनेका कमे समाप्त हेगया' । अब 
वह निष्कम हागया। इसी प्रकार ब्क्षज्ञानकी प्राप्ति निमित्त प्रथम 
कमकाण्डकी आवश्यकता है। जब करमकी सिद्धि: प्राप्त होती हैं तब 
सनुष्य क्मबन्धनोंसे छूटजाता है । सो कम श्रीत और स्मातके भेद 
से नाना प्रकारके हैं, जिनका वशन आगे किया जाबेग। और यह 
भी द्खिलाया जावेगा, कि “योग: कम्मेसु कोशलम ” कममें कुश- 
लता अर्थात निपुणता वा पूर्ण चात॒य्थताको ही “ योग ” कह- 
ते हैं। अथग्य यों कहलीजिये, कि कममें जो फलोंके छारा बांध- 
लेनेकी एक विशेष शक्ति है उसे तोडदेनेकी युक्तिको योग कहते हैं | 
एवम प्रकार कर्मोमिं कुशलता, निषुणता ओर चातुय्यताके लिये बुद्धि 
ही की आवश्यकता है । इसी लिये गोविन्दने इस श्लोकमें बुडि-शब्द 
का प्योग किया है। वयोकि सुःख ढु:खे, लाभ, अल्ाम इत्याविमें 
बुद्धिकी समता हाजानेसे कम करनेवालोंको किसी पूकारके कर्मवन्धन 


में फंसना नहीं पडता ॥३६ ॥ ५ 
अब श्रीकृष्ण भगवान अजुनके प्रति कहते हैं, कि हे अशुन ! 


३६६ अआभिद्धगव हीता: * सजअध्याग्श] 


यदि तुकको यह शंका हा, कि “ यदि तू कमयोगकी समाप्ति कर 
निष्कम न हेसका तो कर्मोके फल तुमे बन्धनमें डाल तेरी दुर्दशा 
करेंहींगे? तो सुन ! 


सू०--नेहामिक्रमनाशोस्ति प्रत्यवायो न विद्यते | 
स्वल्पमप्यस्य धम्मेस्य त्रायते महतो मयात ॥ 

े ॥ ४० ॥ 

पदच्छेद: ---इह ( निष्कामकेमयोगे । मोज्षमार्मे | ) अभि- 
कमनाश: (फ्ररम्भरक नाश: । कर्म्मानुष्ठानारोहणस्य नाश:) न (नहि) 
अस्ति [ तथा ] प्रत्यवायः ( अगवैगुण्यर ) न ( नैव ) विद्यते 
( ज्ञायते । ) अस्य ( पूसिडस्य) घस्सेस्य (कर्मयोगस्य । ) स्वल्प्त 
( किंचित्‌। अत्यल्पत्‌। ) शझपि, महतः (अपरात्‌ ! विशालात्‌ 
भयात्‌ ( जन्म-मरणादि लक्षणात्‌ संसारेमयात्‌ | ) चायते ( सगव॑- 
असादसम्पादनानुछतारम रक्षति | ) ॥ ४१ ॥ 

पदाथ:-- हे अज्ुन | ( इह ) इस योगके ( अभिक्रम- 
नाशः ) अमिक्रम अर्थात्‌ प्रास्थका नाश ( नास्ति ) नहीं है और 
इसके सम्मुख जानेमें किसी. प्रकारका. € प्रत्यवायः ) फ़्यवाय, ( अपि) 
सी नहीं है क्योंकि € अस्यघरसरय )» इस धर्म्मका ( स्वल्पम्‌ ) थोडा 
अल सम लक फिक मल नि कम प+ पक कब 


झमिक्रम:-- प्रास्म्भ- । सम्मुखगमनम्‌। परम कर्म्मेणां विष. पुएररीर्क स्मरे.. 
चरिम्‌। 


को ॥१०॥! श्रैमड्भरगव॑दीता इ्ह्ऊ 


निज और अर कर हट किन वन अस भर लिकिक अिनन शीि जर कि आम 
अश भी ( महतः ) बहुत बडे ( भयात्‌ ) भयसे अर्थात्‌ अधेगति 
से ( त्रायते ) रक्षा करलेता है ॥ ४० ॥ 
भावाथ:---श्यामसुन्दर अजुनसे कहरहे हैं, कि यदि तुककों 
यह शंका हो, कि कर्म्म आरम्भ करूं भोर उसकी समाप्ति न हासकी तो भ्र- 
घोगतिहागी ॥ तोहे भजन | तू मेरी' बातपर ध्णन दे ! [ नेहामिक्रम- 
नाशोछ्तति प्रत्यवायो न विद्यते ]इस करमयोशके अमभिक्रम भर 
थात आरम्म सात्रकी भी हानि नहींहे ओर न इसमें किसी प्रकारका 
प्रत्यवाय है। क्योंकि इसका आरेम्म मात्र भी मंगलदायक है, जिसीः 
दिनसे प्राणी कर्म आरभ्म करेताहें उसी, ज्षणसे उसपर चारों शओोग्से 
मंगलकी वृष्टि होने लगती है और ब्रह्मज्ञान छिपकर उस देखने लग- 
ता है, भर्थात दूरसे कांकने लगता है, कि मुझको, इसके समीप जाना 
पडेगाः ॥ पर यहां भेद इतना है, कि यज्ञ, हवन, सन्ध्या इत्यादि कम 
यदि किसी कामनासे क्रियेजाबं तो वन्धनके कारण हैं । बन्धन ही के 
नहीं वरुः नारितक हाजानेके भी कारेंग होते हैं | क्योंकि यदि काम- 
नाकी पूति होगयी तो मनुष्य उस कामनामें फँसकर ज्ञानसे वेचित 
रहा और यदि कर्मोमें किसी पूकारकी विगुणता होनेसे कामना 
की पूत्ति न हुईं तो ममुष्य नारितक होजाताः है । क्योंकि कम करने 
वालेके चित्तमें अविश्वासका अकुर उदय हाजाता है ओर वही भ- 
विश्वास नारितक होनेका कारण हेता है। फिर नार्तिक बुद्धि हेजा 
नेसे पाणी नाशको प्राप्त होता है | 
जो कर्मी निष्काम होकर कियाजाता है वह कम निल्यकर्ममें। गिना- 
जाता है और वन्धलका कारण नहीं होता। इसलिये हे अजुन! जो प्राणी 


इ्ह्ये श्रीमद्रगवद्ीता [ अश्या ० २] 





निःसंग होकरकेवल ब्रक्षज्ञान तथा भगवत्पूसाद वा सगवतस्वरूपकी पृप्ति 
निमित्त कम करता हैं और उस कम करनेकी अपना कायिक, वाचिक वा 
मानसिक धम्म समझता है वही श्रेष्ठ हे । उसीके कमेका प्रारेम्म मात्र 
भी सगलदायक है तथा प्रारम्भ करनेके लिये जो इस कमयोगके सम्मुख 
भी जाता है उसे किसी प्रकारका पृत्यवाय नहीं होता । 


यदि कहाजावे, कि वह्मज्ञानकी प्राप्ति वा आक्ज्ञानकी प्राप्ति तथा 
भगवत्‌-सखरूपकी प्रप्ति जो निप्काम कर्मसे होती हैँ क्या ये कामना नहीं 
है?तो उत्तर इसका यों है, कि नहीं! ये कामना नहीं हैं। क्योंकि कामना उसे 
कहते हैं जो उपभोगसे शान्ति हाजावे । किसी प्रकारकी कामना क्‍यों. 
न हा जब तक उसका भोग नहीं हाजाता है तबही तक्र उसकी इच्छा 
बनी रहती है । भोग प्राप्त हजानेके पीछे उस कामनाको फोई लौट 
कर भी नहीं देखता, वरु जो कामना किसी समय अत्यन्त रमणीय 
जान पडती थी वह भोग होते ही फीकी पडजाती है । पर भगवत 
स्वरूपकी कामना इसलिये कामना नहीं कहीजावेगी, कि जितना ही 
इस कामनाका सांग होताजावे अर्थात्‌ जितना ही भगवबतसरवरूपकी 
आरप्तिका आनन्द लाभ हाताजाबवे उतनी ही श्रद्य बढ़ती जाती है। 
इसकी समाप्ति कभी भी नहीं हेसकती । 


दूसरी बात यह है, कि कामना उसी बरतुकी हाती है, जो बरत 
पूणीको पहलेसे पूत नही है अर्थात इच्छा करनेवालेसे बहुत दूर है, 
नाना प्रकारके य॒त्न करनेसे जिसकी प्राप्ति होती है। पर बूह्नज्ञान, आत्म- 
ज्ञान तथा सगवत्‌ स्वरूप तो अपने ही स्वस्व हैं, 'पपने पुरातन घन हैं, 


श 


से० ॥४०॥ श्रौमद्गगंवद्रीता ६६६ 
कम मय मल 
सदा अपने साथ-साथ हैं भौर सदाके संगी हैं, क्योंकि जीव और 

इश्वर दोनों पररपरके सखा सदा एक साथ हैं। तहां श्रतिका वचन है, कि- 

“ दासुपणा सयुजासखाया ससान॑ इच्तं परिषखजाते ”” ( मुण्ड- 

कोपनिपदू प्रथम खण्ड श्र० ४४ ) जिसका तात्य्य॑ यह है, कि जीव 

शोर ईश्वर दो सुन्दर पत्ती, जो परस्परके सखा है, एक समान वृक्तों 
पर अर्थात्‌ शरीर-रूप बृच्ध पर आकरे मिलेहुए हैं । दोनोंमें सदाकी 
मित्रता हे इसलिये दोनों अनादि कालसे एक साथ हैं औरे सदा साथ 
रहेंगे । इस श्रतिके वचनसे सिडः होता है, कि जीव भौर ईश्वरकी 
मिताई नवीन नहीं है। इप्त कारण इस जीवको ईश्वर स्वरूपकी प्राप्ति 
की कामना तो कामना नहीं कही जासक्ती, केवल थोडी देरके लिये इस 
जीवके अन्तःकरेण पर इन्ह्ोके आवरण पडनेसे अपने रुखाकी वि- 
स्मृति हेगयी है, जो निष्काम-कर्मोके हारा दूर होजाने से फिर इसे 
अपने सखाके स्वरूपका स्मरण हेथ्ाता है। जेसे किसी पणीके गले 
में जो मोतीकी माला है वह उलटकर पीठकी ओर जालटके तो वह 
पाणी आगे अपनी छातीकी ओर कुछ काल तक ढूंढना भारम्भ 
करेगा । इतनेमें किसीने कहदिया, कि क्या ढूंढरहे हो! तुम्हारे गले 
हीमें तो माला पडी हुई है| इतना सुनते ही उसने चारों ओोरसे गला 
टटोलकर कहा, कि हां | हां ! मेरे गलेमें ही तो दे । यहां पूत्वच्त 
देखाजाता है, कि मोतीकी मालाकी प्राप्तिकी कामना उस प्राणीको 
वहीं है केवल परोक्् हेगया है इसलिये थोडी देरके लिये यह घबरा- 
कर ढूंढने लगा है । इसी प्रकार यह जीव केवल प्राप्ति वस्तुके परोक्ष 
होजानेसे अपाप्तिकी नाई स्गकस्तूरिका न्यायसे अपने ही शरीरके गन्ध 


क्र0्० श्रीमऋापद्ीता [ अध्या० ३) 





को शरीरमें न देढकर भूरीमें ढूंढरहा है।इसलिये निप्काम कमको थोडी 
दैरके लिये साधन करेनेकी श्रावश्यकता है, जिससे अपने सखाको यह 
आंणी भाप पहचानले १ 
इस निष्काम- फर्मेयोगका परम विशाल महत्व यह है, 
कि [स्वल्पमप्यस्य धमस्य त्रायत महतो मयांत . इस धर्म 
का अत्यन्त न्‍्यून अंश भी बहुत विशाल भयसे अर्थात्‌ नाना प्रकार 
की नीच थोनियोंम भाने जानेसे रक्षा करता है ॥ क्‍योंकि सकाम-कमे 
के फल जो स्वगांदि के भोग हैं ये भोग हाजानेके पश्चात्‌ नष्ट हाजाते 
हैं, पर भन्त:करणकी शुद्धि जो निष्काम-कर्तका फल है अह्मतत्त्वके साक्ताव 
कार होने तक बनीरहती है ) जबतक संत्त्का साक्षात्कार होकर 
अज्ञानकी निदृत्ति तंथापरम यदंकी फृष्ति न डराजावे तबतक अन्तः- 
करेणकी शुद्धि कही नहीं जाती, वृह्म-तत्ततकको साक्षात्कार करहो देती 
हऔ । इसलिये कहसे हैं, कि कम्योगका अशमात्र भी संसार बन्धनसे 
रक्षा करता ही है । इसीसे गोविन्द कहते हैं, कि हे अज्जुन ! तू 
अब योगकी बुद्धि सुन॒ | प्रर्थात्‌ उस कमेको सुन जिसके करेनेसे 
अगवत-खवरूपकी आपति हाती है । जिसका लवलेश मात्र पाणियोंको 
सेसारे-बन्धनके भयसे रक्षा करलेता हे अर्थात्‌ जिस आरम्भ करही देनेसे 
कल्याण होता है और इसके सामने जानेस किसी प्कारका पूत्यवायभी 
नहीं होता ॥ ४० ॥ ह 
इतना सुन अजुनने कहा- “ मंगवंन ] » तुम्हारो भज्ञानुसार 

में कमे करनेकी इच्छातो करता हूं परे शार्रेके देखनेसे सहसों प्रकारे 
कमे देखे जाते हैं जैसे यज्ञ, तप, जप, दान ब्रत, तीर्थ; अहिंसा 
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सत्य, स्नेह, अह्मचय्थ इत्यादि | यह देखकर बुद्धि घबराती है, 
कि किसे करूँ, किसे न॑ करूं । इस कारण कुपाकर हे भक्तवत्सल | 
तुम यह बतादे, कि मैं कत्रा करूं) दूसरी बात यह है, कि तुम साख्य 
ओर योग दोनों तत्तवोंका उपदेश कररहे हे। | इसलिये बुद्धि चेचल 
हेरही है इन दोबोंमें कौन विशेष है! इसका कुछ निश्चय न हुआ । 
तीसरी बात यह है, कि जो प्राणी कम में रुचि ने रखता हो एक- 
बारगी आात्मज्ञान ही की ओर अरू रखता हो, तो ऐसा प्राणी आ- 
त्मज्ञान लाभ करे सकता है वा नहीं ! 
इन प्रश्नोंके उत्तरमें मगंवान कहते हैं 


मृ०--व्यवसायात्मिका वुड्रिकेह कुरुननदन । 


वहुशाखा हानन्ताश्व बुद्ययो व्यवसायिनाम्‌ 
| ४३ ४ 


पदच्छेद्‌:-- कुरुनन्दन ! ( हे कुरुकुलानन्दवद्धेन ! ) 
इह ( अयोमार्ग ) व्यवसाथात्मिका ( निश्रयखभात्र । तत्त्व 
निश्चयात्मिकाउन्तःकरयद्ृत्ि: * समस्तविपरीतबुद्धिनों वाधिका,। अन्य 
यव्यतिरिकाख्येनानुमानेनागमेव च पद्ाथपरिशोधन--परि निष्षज्ञाविवेका 
हिका । विधाविधानां समस्तवृत्त्यन्तरबाधेन सम्यमभ्युदिता ) बुंडि 
( प्रज्ञा | मवीषा | मेघा ) एका, हि, अव्यवसायिनाम ( भर 
ज्ञानिनाम। वहिसुखानाम्‌ ) बुद्धयः ( मतयः । मेंघा: ) चहुशखा 
(बहवोष्लुपरत संसाखदाः शाखा यासां ता: । 2) च ( तथा ) अनन्ता: 

५१ 


्च 
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( कामानामनन्त्यादसख्या;। ) ॥ ४१ ॥ 
पदाथ:--हे / कुसनन्दन) हे कुरुकुलंका आनन्द बढानेवाला 
अजुन | ( इह ) इस कभ्योगके करनेमें ( व्यवसायात्मिका ) नि* 
श्वयात्मिका बुद्धि; ) बुद्धि (एका) एक ही होती है ओरे (अव्य 
चसायिनास) नाना प्रकारकी कामनाओोंके कारण अज्ञानियों तथा चे- 
चल ब्यवहार वालोंकी ( वुद्धयः ) बुझियां (वहुशालाः ) बहुत 
शखावाली तथा ( अननन्‍्ता; ) अनगिनत होती हैं, वे एक ठिकाने 
रिथरे होकर नहीं ठहरतीं॥ ४१ ॥ 
भावाध:-- श्री कमलनयन कमलापति श्रीकृष्ण॑चन्द्रके मुख्यर 
विन्दसे सांख्य ओर क्‌स दोनोंका द्शन सुनकर जो जुनन 
पूछा है, कि भगवन ! इन दोनों अपने कथन कियेहुए तत्त्वर्मि तुमने 
किसी की विशेषता नहीं दर्शन की, इससे मेरी बुद्धि चल होरही 
है, कि किस भोर जाडे ? यदि में कर्मयोगकी ओर अपनी बुद्धि 
लगाऊ तो एकप्रकारकी चँचलता प्राप्ति होती है | क्‍योंकि कर्मशास्र 
में भी अनेक ऋषि महियोंके विचारानुसार सहसीतरों- प्रकारें 
के भेद देखेजाते हैं । प्रत्येक कमके मिश्चय करनेबाले अपने अ- 
अपने केमेकी बहुत बडी स्तुति करते हैं चौर श्रे्ठा बताते हैं। 
कोई दर्श पोणमासादि कर्मोको श्रे0 कहता हे, कोई अग्निष्ोम, 
अश्वसेधादि यज्ञोंकी. श्रएता कथन करता है। कोई रूच्छू, चांद्रायण, 
मौन इत्यादि तपके अंगोंको श्रेष्ठ बवलाताहै' कोई ३कारे इत्यादि श्र- 
णवों के जप को श्रेष्ठ जनाता है। कोई वेदाष्ययनको ही रूवोत्तेस 
"छत है । कोई सत्य, कोई असुत्य, कोई अधि, बोई उह्मचय्बैके 
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ही महत्वॉका वर्णन करता हैं । कोई वापी, कूप, तडाग, वाटिका, 
देवालय तथा अन्नदानादि पूत्तंकर्मोंकों उत्तम बताता है । कोई तीथे,- 
कोई बतको ही मानता है। सो है मगवन ! ऐसे ऐसे अनगिनत कर्मों 
को अपने सम्मुख देख मेरी चुझिः चकरा रही है । इस कारण इस. 
समथ सेरे लिये जोंकुछ कल्याण-कारक हो उसी एक कमका निश्च- 
य कर उसके अनुष्ठान करनेकी श्ाज्ञा करो ! 

श्र जुनके मुखसे इतना सुन वा उसके मनकी बात जान, शी- 
आनन्दकन्द कहते हैं, कि [व्यवसायात्मिका बुद्धरिकिंह कुरू- 
नम्दन ! ] है कुरुकुलके भानन्द तथा गोरब॒का भढानेवाला अजुन! 
इस कर्मके साधन करेनेके लिये अर्थात कमंयोगके अनुष्ठान करनेके 
लिये जो निश्रयात्मिका बुद्धि हे वह एकही होती हे । भगवानके कह- 
नेका तातये यह है, कि “तत्र त॑ बुद्धिसयोगं लखते पोग्ंदेहिकम ” 
इस भगवा-के वचनानुसार प्राणीकी बुडि पूव जन्ममें जहां तक 
सांख्य वा कमयोगके विचारमे पहुंची रहती हैं अगले जन्ममें 
उसकी चैंडि उसी ओर रहती है । अर्थात्‌ पूेजन्माजिन साधन 
किये हुए कर्मोंकी ओर झुकती है । तहां उसीके साधन छारा वह 
ईश्वर तक पहुंचनेका अधिकारी हाता है । इसलिये उसकी जो निश्- 
यात्मिका बुद्धि है थर्थात्‌ तत्तके निश्चय करलेने वाली जो अन्तःवरः 
ण्‌ की बृत्ति हैं उसके ध्यानसे सम्पूर्ण विपरीत बुद्धियोंकों दूर भगा- 
देती है। क्‍योंकि अन्वय व्यतिरिक सहित अनुमान तथा शन्द-प्रमाण 
छारा तत्त्वोंकी संशोधन कर ब्रह्मण्ञानको जनानेबाली जो विवेकात्मिका 
बुद्धि है सो एकही- होती है। थर्थाव निष्काम वर्शेके साधन छा! जिसके 
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अन्त:करणसे मल, वित्तेपष ओर आवरण दूर हाजाते हैं उसीकी बुद्धि 
निश्रयार््मिका हेकर एक हाजाती है और एक किसी दिशेष कमेकीः 
ओर अपनी निष्ठा बांधलेती है । कम केसा भी क्यों न हा । यदि 
उसमें, पृणे! निष्ठा बांधलीजावे तो प्राणी उस पूर्ण परमततखको पहुंच 
भगवत्‌ चरणारविदोंमें लीन हेमकता है । इसी कारेण भगवान अ- 
अुनको कहते हैं, कि निश्रयात्मिका बुद्धि एकही है । चाहें कम कोई 
मी क्‍यों न हे ! इसी लिये आगे चोथे अध्यायम नाना प्रकारके 
यज्ञोका अर्थात क्मीका वर्णन करेंगे | तहां अपनी-अपनी रुचि अनु- 
सार एक किसी कमकी निष्ठःमें किसी व्यक्तिकी निश्चयात्मिका-बुडि: 
हे।नी चाहिये । 
भगवान कहते हैं, कि हे अज्जुन! तेरा अधिकार कमेयोगमें है। 

इसलिये तू कमयोगमे. तत्पर हाजा ! अर्थात्‌ निप्काम कर्मीका सम्पादनः 
कर [ तू आयनी रुचि अउुप्तार किप्ती भी कममें अपनी निल्ठा कर 
ले | पर वर्णाश्रम-घरम्म तो पहलेसे हीं शास्त्रों छारा निर्णय कियिहुए है। 

इस कारण इस समय तू अपनी निश्चयात्मिका बुद्धि युड-कस्समें लगा- 
दे ! फिर इसके सम्पादनके पश्चात युद्ध समाप्त होते ही मेरे कथन 
कियिहुए नाना प्रकारके कर्मीमे जिस कम पर तेरी रुचि होगी. तहां तू 
निष्ठा लगाकर अपडी बुद्धिका संयोग करे डालना । 

श्याममुन्दर योगेश्वर भगवान श्री ऋृष्णचन्द्ने अर्जुनकों यहां 

कुरुनन्दन कहकर पुकारा ! इसका तातय्य यह है, कि 'कुछ अज्चुन 

के पूर्वज हैं । स्वायस्भुव-मनुके परपौत्र प्रियवत्ते महाराजके पौत्र और 

अग्निश्न-राजके पुत्र हैं । जिन्होंने कुरुदेशमें राजशासन किया दै । 


की... प्पन्याणककं प्रक०/ 0 
। 
ड 
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सम्पूर्ण कुरुवष जिनके अधिकारमें था। पायडु और धतराष्ट्के पूथज 
हैं, पर साधारण पुरुषकि मुखसे पायडवों और कौरवोंकी हडाई महाभारत 
के नामसे पुकारी जाती है, इससे ऐसा नहीं समभना चाहिये, कि 
घृतराष्ट्रके पुत दुर्याधन इत्यादि ही कौरवः कहेजावें वरु दोनोंदल 
कोरव कहे जासकते हैं, पर दोनोंकी. पहचानके निम्चित्त एक ओर कुरू 
के नामसे कौरब रखलिया है और दूसरी ओर पायडुके नामसे पायडक 
रखलिया है । दूसरी बात यह है, कि महाराज कुरु निष्कामकम्ममें 
बडे निपुण थे, अपनी आयुभरमें जो कुछ किया सत्र निष्कामकर्म 
ही. का सम्पादन किया। इसलिय भगपाल ४ कुहनन्दन ” कहकर 
अज्जुनको स्मरण दिलाते हैं, कि हे अज्ुन _ देख तू कुरुमहाराजके 
वंशमें है । इसलिये निष्कामकर्मम-योगका, साधन करना तो तेरे 
वंशकी परिपाटी चली आरहीं है।अतएव तू! अपनी बुद्धिको व्यवसा+ 
यात्मिका बनाकर भावत्‌ स्वरूपकी ग्राप्तिका निश्चयकर निष्काम-कम 
का आरंभ कर ! जैसे दीपकी ज्योति छोटीसे छोटी क्‍यों न हो 
बहुत दूर तक प्रकाश करती है ओर अंधेरे घरमें खोई-हुईं बस्तुको 
दिखलादेती है, इसीप्रकार यह सद्‌ बुद्धि तसारकी सकल कामनाओंको 
दूरकर केवल भगवत्‌-स्वरूपको दूस्से दिखला देतीः है। जैसे पारस-मणिि 
का मिलना सहज नहीं है, किसी माग्यवान पुरुषको ही लाम होता है । 
ऐसे यह निश्चयात्मिका-बुद्धि किसी माग्यवानका ही लाभ होती है । 
झैस गंगा बहते-ब्रहते केवल समुद्रमें जामिलती है ओर कीसी. नद वा 
» नवीमें नहीं मिलती, इसी प्रकार निष्कामकम करनेवाले विवेकियोंकी 
बुद्धि निश्वयात्मिका हानेसे केवल भंगवत्‌ स्वरूपमें जामिलती है। 
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पर इसके प्रतिकूल जो ज्ञानी हैं उनकी बुद्धिकी क्या दुर्दशा है? सो 
सुन ! -[ वहुशाखा हानन्ताश्र बुद्यो5व्यवसायिनाम्‌ ] 
एसे अव्यवसायी मनुष्योंकी बुद्धियां बहुत शाखा वाली होती है ओर 
अनन्त हेती हैं ! जैस बानरी एक शाखासे दूसरी शाखा पर दोडती 
फिरती है ऐसी ही इस अव्यवसायी पुरुषकी बुद्धि भी एक क्मसे दूसेर 
कम तथा एक धर्से दूसरे घमको दोडती फिरती है। ऐसे निबुद्धियोंको 
भगवत्‌-खरूप वा आत्म-स्वरूपतो कदापि लाभ नहीं हेाता | रूग, 
संसार और नर्क यही तीनों ऋमश: लाभ होते रहत हैँ। मगवानके कह 
नेका मुख्य अमिशत्राय यह है किकमेंकि करने वाले इस संसरेमे दो 
प्रकारके हैं- एक व्यत्रसायित्मका बुद्धि वाले ओर दूसेर अव्यवसायित्मका 
बुद्धिवाले, अर्थात एक निश्वल अन्तःकरण वाले थोर दूसरे चचल अन्तः- 
करण वाले । तहां जिन लोगोंकी कामन'ओंकी निवत्ति हागयी है, वे 
निश्चल वुछिवाले हैं क्योंकि सब कामनाओंके मिटतेही चित्त एकाग्र 
होजाता है ।यदि चाहताहे तो केवल एक वह्मकोही चाहताहे सो वह्म 
दोचार नहींहे एकही है इसलिये उनकी बुद्धिमी एक ही है और एकही 
ओर मुखकरती है। स्वप्रकारके उपद्रवोंसे रहित होकर शाब्तिको आरप्त 
होतीहे । पर कामनाओंके अनेक होनेके कारण कामासक्त पुरुषोंकी बुद्धि 
वहुशाखाबाली और अनन्तहोतीहै। क्योंकि संसारमं कामनाथोंका कहीं 
भी अन्त नहीं है।एककी शान्तिके पश्चात्‌ दूसरीकी उत्पत्ति होती चली 
जातीहै । जैसे किसी बच्षके फूलको तोडते जाइये फिर उसमेंसे कलियां 
निकलतीही जाबेंगी । इसीप्रकार कामनायें सदा मानुषी अम्त:करणसे 
उतन्न होतीही चलीजाती हैं | इसीकारण कामना करनेवाले अर्थात्‌ स 


जा 


छो०॥४२॥४ ११४ शो - श्रम हगवद्ौतों ४०७ 
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काम कम करनेवाले निन्दितहैं और अंव्यवसायी कहैजाते हैं ॥ ४१, 
इतनासुन अजुनने शंका की । भगवन ! वेदोंमें भी तो सकाम॑ 
कर्माकी पुष्ट करनेवाले मंत्र हैं। जैसे “ * पंश्येमशरदः शप्तजीवेम- 
शरद्‌ः शत शुरुयाम शरूः शुत्‌म०० (शु० यज्ु० भर० ६६ मत्र २४) 
तब है सगरन ! तुंम सकामकर्म करनेवाले महाँत्माथ्रोंकी 
निन्‍्दा कैसे करते हो ! इत॑ना सुन भगवान वोले* 
मु०--यामिमां पुष्पितां वाच प्रवदन्त्यविपश्चितः । 
वेदबादरता:पार्थ नान्यवस्तीति वादिन:॥४ २॥ 
कामात्मान:स्वेर्गपश जन्मकम्मंफलप्रदाम । 
क्रियाविशेषवहुलां मोगेश्वय्यगतिप्रति ॥४३१॥ 


मोंगिश्व्यप्रसक्तानां तथापहुतचेतसाम । 
व्यवसायात्मिकावुद्धिसमाधो न विधीयते 
॥४४ ॥ 
पदच्छेद:-- पाये! ( है ए्रयाहंदयानन्दवर्डन!) अविपश्चितः 
(ज्ञानशून्यभूढा: । अल्पमेघस; । अविवेकिन/) वेदवादरता: (बहुथ- 
वादफलंसाधनप्रकाशकेषुबेद्वाक्येवु रता: | ) अन्यत ( अतःपरम, 
ईश्वरतत्वप्राप्ये कम्मणोग्यत आत्मज्ञान तसलेमोक्वश्व | अन्यत 
सुखप्राप्तिर्पायः । ) न ( नेव ) अस्ति ( विद्यते ) इति ( अ- 
& आर हे भगवन्‌ । हमलोग सौ परप तक देखे. सौ वर्ष तक जैर्वे और सो वरप 
तक सुर्में झयादि झृयादि ) 














श्रुण्द्ध औमफगेवद्ीती [अम्या० रे 





'नेनरूपेण ) वादिनः ( वदनशीला: ) कामात्मान: ६ कामंपरा: ३ 
ऋमाग्रस्तचित्ता: ) स्वगपरा; (सुरलोकसुखपरायणा:) जन्मकसेफल" 
अदाम (जन्मरूप यत्करफस् त्ततदाम। रपमवर्म्णां फलानि प्रद॒दार्त-ति 
ताम ) भोगैश्वय्ये मतिप्रति (मोंगेश्वस्थेयो:यत्माप्ति.) किया विषेशवे- 
हुलाम (फललोभादत्यन्तायाससाध्येष्वपि करमेसु अहुप्रयासकुवैतास] ) 
झूम, इमाम ( वच्त्यमांणाम ) पुष्पितास ( पुप्पितवृत्षमिव शोभसा- 
सास । पुष्पितद्रमवव रेसमणीयाम ॥ ) वाचस (वचनस ) परवदन्ति 
( कथयम्ति 4 ) तयःर (क्रियाविशेषषहुलयाबाचा । पृष्पितया वाचा वा) 
अपहत्चेतसाम ( आच्छांदितविवेकप्रज्ञानाम्‌ । आक्ृष्टमन्त/करेयां 
येषां तेषां पुसाम 7) भोगेश्वय्यप्रसक्तानाम ( भोगेश्वय्यें लिप्तचित्ता- 
नाम | ) लमाधों € समाध्यनुष्टनकाले ॥ समाध्यनुष्ठाचाथैस्‌ वा ) 
व्यवसाय त्मिका  ज्ञानात्मिका शुदचिन्मात्राकार। निश्चयात्मिका ) 
चुद्धिः ( मेघा  मज्ञा 3) व € नेव ) विधीयते ( चिन्मात्राकारा- 
भवति ) ॥.४२, ४३, ४४ ॥ 
पदा्थ:--- € पाथे ! ) हे प्रथाके हृदयका आनन्ददेनेवाला 
अज़ुन |! जोलोग ( अविप्श्चित:) पणिडतन होकर ज्ञानशुन्य मूह हैं 
इसकास्ण जो ( वेदव|दरता:) वेदके केवल अथेवादहीम रत रहते हैं 
ओर ( इतिवादिनः ) ऐसे कहाकरते हैं, कि इन अधथेबादोंको छोड 
( अन्यत्‌ ) इूसराकोई उपाय सुखप्राप्तिका ( न अस्ति ) नहीं है 
इसीलिये ( कामात्मान: ) नानाप्रकारकी कामनाओ्ोंस जिनका चित्त 
अमाहुआहै तथा(स्वगेपग:) खगेके ही सुरूको अष्ट मानकर उसीकी आधि 


छौ० ॥४२॥ ४३६ ॥ ४४॥ ' शी (ड्रगबेदता ४०६ 


फरतेसे अपना सारः पुरुषाध लंगादेतेहें वे( जन्मकभफलप्रदाम ) 
जन्म भर कर्मोेके फलकीदेनेवांली € भोगैश्वय्यंगतिप्रति ) भोग 
ओर पेश्वस्थकी प्राप्तिनिमित्त ( क्रियाविशेषवहुलाम) यज्ञ दान इत्या- 
दि बहुतेरी क्रियाओंको करतेहुए जो (इसाप्र्‌ ) इस (पुष्वितात्त )पु- 
"्पोंके समान बेदके रमणीय (वाइस )बचनको अर्थात्‌ अप्सरा इत्यादि 
के सुखको ( प्रवदन्ति ) केलाकरतेहँ ( तथा ) और उसी पृण्पित 
वचनसे (अपहृतचेतसास्‌ ) जिनका चित्त हरा गया है ऐसे ( भोगै- 
श्वथ्यप्रसत्तानाम ) भोग और ऐश्वर््यसे लिप्चित्तवालोंकी (समराधो) 
समाधिसाधमम (व्यवसायात्मिका ) निश्चयात्मिका ( बुद्धि; ) डुंडि 
( व्‌ विधीयते) नहीं होती,। अर्थात्‌ इैश्वर-प्राप्तिको ओर कभी नहीं 
जाती 0 ४२ ॥ ४३॥ ४४ ॥ 

सावधथ:--पूव शछोकर्म जो व्यवसायात्मिका ओर अव्यदसाया- 
त्मिका दोनों प्रकारकी बृद्धियोंका वर्णन योगेश्वर भमगवानने किया, जिसे 
सुनकर अर्ज़नकोी यह शकाहुई, कि कामनाओंमे रत रहनेदाले पुरुषोके 
श्वर्गादि सुखकी प्राप्ति निमित्त नाना प्रकारके जो सकाम कम हैं वेमी तो 
वेद ही छाया दर्शन कियेहुए हैं; फिर ऐसे कामात्मावाले पुरुषोंकी रिन्‍्दा 
क्यों? इसी शकाके निवारणाय दोनो प्रकरकी बुडियोमें अन्तर दिखानेके 
तालय्थसे श्री गोलोकविहारी जगतहितकारी वहतेहैं, कि हे पथ ! 
[ यामिमां पुष्पितां वार्च प्रूवदन्ध्यविपश्चित: | जो लेग 

. अविपश्रित अर्थात्‌ पूण विद्या न होनेके कारण विद्याका तत्व नहीं 
अविपश्चित:- पिपरिचत परिव्तको करते है झत कारण नं है जो विपरितत 


अर्थात्‌ पणिटत उसे ऋद्टिये अविपरिचित । 
प्र 





8१० शमड्भरगवह्मैता जिध्योन रे 
पट 
जानते और वेदोंका सार नहीं अहण करते केवल उपर ही उपर वेदों 
के पुष्पित वचनकोही कथन कियाकरते हैं; वे केवल बेदके रमणीय बच- 
नोंमें ही फँसे रहते हैं, सारमागका साधन उनके चित्तम नहीं प्रवेश करता 
जैसे किसी पुप्पके वृक्तर्म पुप्पोके खिलजानेसे वह दृक्ष सुन्दर सुहा- 
चना दीख पडता है । अथवा यों कहले।,, कि जैसे नाना पकारके 
स्चिन्न विचित्र रंगोंसि चित्रित नासिका सुखावह विविध पकारके गन 
युक्त पुप्पोक्के देखनेसे मनको प्सच्ता प्राप्त हांती है।इसी प्रकार वेदोमे 
जो स्वगकी सुन्द्र-सुन्दर अय्सराओके साथ भोग विलासके सुख तथा 
विमान इत्यादि चढनेके सुखोंके वरशन हें वे पुष्पित वाक्य वहे जाते हैं । 
क्योंकि ये वाक्य सामान्य मनुष्योंके चित्तको खींचलेते हें । इसी कारण 
'भगवानने इनको पुष्पित वाक्य कहाहै । जो अत्यन्त सामान्य बुद्धिक 
मनुय्य हैं वे समगवद्माप्तिकी इच्छा न करके इन पुष्पित वचनोंसे मोहित हो 
स्वर्गांदि सुखक़ी इच्छा किये रहते हैं। ऐसे लोग इन पुष्पित वाक्थोको 
कैसे कहा करते हैं? सो सुनो ? [ वेदवादरता: पार्थ नान्यद- 
स्‍तीति वादिनः ] हे पाथ ! जो पाणी सदा बेदके बादहीमे रत 
रहते हैं, वे मतवालेकि समान यों बक्ना करते हैं, कि इन यज्ञ, 
हवन, दान इत्यादिको छोड ओर कोई दूसरा मार्ग सुख और आन 
न्दकी प्राप्तिको नहीं है | इसी कारण वे [कामात्मान: रवर्ग 
परा; |] नाना अकारकी कामनाश्रोंम ही सदा लिपटेहुए हैं ।अर्थात्‌ 
नैत्रोंम अन्नोंकी इद्धिके लिये वष्टिकी कामना तथा पुत्र; घन, सम्प- 
तिकी श्राप्तिारा नानाप्रकारके मोगविल्लास इस्बादिकी कामनासे 


उयजन्ज 


छा०॥४२॥ ११॥४४॥ श्रीमद्गरर्द्रीता ४११ 
स्वग॒परायण हैं, भगवत परायण नहीं है; भर्थात्‌ खगीकी उ- 
|, पैसी इत्यावि अप्सराभोंके मुख देखनेकी लालसा, देवताओंका-' 

ध्वधिकार और विभव पाकर नन्दनबनमें विहार करेनेकी लालसा. 
तथा अग्रत पीनेकी लालसा जिनके हृदयमें वनी हें, वेही प्राणी वेदके- 
पुष्पित वाक्योंमे रेत रहते हैं | भगवान्‌ कहते हैं, कि हे अज्ञुन !' 
यदि तुमको यह शंका हा, कि ऐसे लोग रेवल स्वगैपरायण ही 
क्यों द्ाते हे भगषत्‌ -परायण क्‍यों नहीं होते ” तो उसका कारण 
यह है, कि [ जन्सकर्मफलप्रदां क्रियाविशेषषहुलाम 7 
जन्म ओर कर्मके फल देनेवाली नाना प्रकारेकी क्रियाओंको ही ये 
मुख्य जानकर कियाकरते हैं, अर्थात बार॑म्बार अग्निहेन्न, दश, पोरश- 
मास इत्यादि क्रियाओका साधन किया करते हैं । उनके परम 
तत्त्वकी प्राप्ति द्वा नहीं सकती | क्योंकि ऐसे करेने वाले इन कियाश्रों 
के फलकी इच्छा करते हैं | इसलिये उन फल्लोंके भोगनेके लिये इन 
को बारम्बार स्वर्ग जाना, फिर फल समाप्त द्वाजाने पर संसारमें आ- 
जन्म लेना वना रहता है। इसलिये हे अज्जुन | ये लोग सब सकाम 
होनेके कारण सगेपरायण देते हैं। इनसे कमका फल त्याग कर 
निष्काम होना बनता नहीं । यही विशेष कारण है, कि इनको भग- 
वत॒का स्वरूप अथवा अक्मज्ञान वा आतज्ञान लाभ नहीं होता । 
क्योंकि [ भौगैश्चर्यगर्ति पति ] इनकी कियाका फैलाब भोग 
और ऐश्वस्ने हीमें ग्रधिक है। इनको सचमुच अविपश्चित ही अर्थात 
बिचारहीन ही जानना चादिये। क्योंकि आतसुख, तह्मानन्द तथा 





ध्श्र श्रीमद्भगवद्ीता | अव्या० २] 





संगवत-स्वरूपकी प्राप्तिक सुखका इनको विचारे नहीं है । जैसे कोई 
कपूर अथवा किसी सुश्दर मोलसरी, चम्पा, चमेली इत्यादि युष्पोंको 
एक्रत्र कर उनमें आग लगादे अथवा नाना प्रकारके पदवान बनाकर 
उनको भस्म करदे अथवा किसी को अम्रत भराहुआ कटोरस पीनेको 
मिले उसे मुहके समीप लेजाकर उल्लनट देवे अथवा जैसे कोई बहु 
मूल्य हीरे रत्नजडित स्वणशके घरको बनाकर उसमें. मल्ल-मूत्र करदेवे 
ऐसे ये कम-फलके चाहनेवाले सूखे इतने बडे वेदविंहित कर्मोंको 
कर स्वर्गादि भोगोंकी कामनाहारा सब आगश जगा देते हें 

प्रमाण- श्र० अखूयों नाम ते लोका अंधेन तमसाइता | तांर्ते- 
पेथ्ामि्डन्त ये के चात्यदनोजना: ॥ ( अजुर्वद अध्याप 
४० संत्र ३) ” अर्थ- जोलोग आत्म हत्यारे हैं, कर्मोका 
फल्ल न त्यागकर निप्काम न होकर आल्ूकछ्षानको नहीं चाहंते,. 
वे खग सुख मोगनेके पीढे “ अम्वयेनतमसाबृता; ?” महाघोर 
जो अविद्य। तिससे लिप्टेहुए नानाप्रकारके जन्मरूप निन्दित लोकोंको 
प्राप्त होते हें । जैसे वानर बिलसें रखेहुए अज्नको अपने हाथसे पकड करे. 
आपनी सठी बांध आप फंस जाता है ओर वानरे पकडने वाले नटकी 
छडियोंकी मार सहता है, परे अपने हाथसे अन्नको नहीं छोडता हैं। इसी 
प्रकार ये मूख कमके फलोंको न छोडदेनेसे वार-बार जन्म कममें फंसे रहते 
हैं और संसार दुःख सहते रहते हैं। एवमप्रकार[सोगेश्वय्यपूसक्तानां 
तयाषप्दतचेतसाम_ भोग और ऐश्वय्य में आसक्त होनेके 
कारण मोहित होफर छिन गया हैं चित्त जिनका उनको. चाहे द्ितना 


हब 


॥ 





छों० ॥९४॥०३॥४४॥ | भीमडगदौता ४६१३ 
5 मम और मरीज लक कप जब मल तल किक शत 
भी समकाओ पर ये अपना हठ नहीं छोडते | 5 
[ इसी कारण ,[ ठयव- 
साथात्मिकाबुडिः समाधों न विधियते] उनकी व्यवसायात्मि- 
का बुद्धि समाधिके योग्य नहीं हाती। अर्थात्‌ भगदतस्वरूपमें मग्न 
हानेके योभ्य नहीं होती | कहनेका मुख्य तालय्य यह है, कि भात्म- 


- ज्ञान नहीं भाष्त होनेसे वे शोक मोह में फेसे रहते हैं। क्‍योंकि जो 


रजँ 


भोग और ऐश्वर््ये उनको प्राप्त होते हैं वे सदा स्थिर रहने वाले 
नहीं, किप्ती न किसी, दिन हाथसे निकल जाते हैं| जब निकल गये 
अर्थात स्गेसे पतन हुए अथत्रा शत्र ने आक्रमण कर राज्य छीन- 
लिया तो मारे शोकके और मोहके जरजरीभूत होजाते हैं । इस 
लिये हे अर्जुन ! में इनको अविपश्चित कहता हैँ । ये अपने. मनसे 
अपनेकी विद्यान समककर दूसरोंकों भी अपने साथ अधेलेमें लेचलते: 
है। प्रमाण श्र ०“३०अविश्यायामन्तरे व्तेमानाः स्वय॑ घीराः पंडित 
मन्यमानाः ॥ दृद्धम्यमाणाः पश्यिन्ति मूठ अन्पेनेत् नीथमाना, 
यथा अन्धाः ”” ( मुण्ड० १ खंड २ श्रण्८ ) अर्थ- ये मूर्ख 
अविद्या के भीतर अर्थात्‌ मायामें बतमाम रहने बाले, अपनेको बहुत 
महान और पंशिडत माननेवाले, अनेक प्रकारकी कुटिल गतिको प्राप्त 
होने बाले संसार दुःख में जा पडते हैं| जैसे-कोई अन्धा अर्न्धों 
को अपने पीडे लेचले ऐसे ये मूख आप भी दुर्दशाको प्राप्त होते हैं 
और अपने पीछे चलने वाल्लोंकी भी दुगति करवाते हैं । सो है 
अज्जुन | तुम निप्काम होऋर राज-पाटके सुखको परितद्याग कर युद्ध 
करो ! क्‍योंकि लुम्हारे ऐसे विद्ाानको आतज्ञाती होना चाहिये | 
जब तुम इस आत्वा को पूर्ण प्रकार जानोंगे तो तुमको शोक मोह 


४६१४ शीमद्गधर्दवा। शअिन्याब्ज] . 





कुछ भी न व्यापेगा । क्योंकि वेद कहता है “ यर्मिन्सवाणि भू: 
तान्यात्मेवाम्‌ दिजानतः । तत्रकोमोहः कः शोक एकलमनुपश्यतः 
(यजु०अ०४०मं०७) जब प्राणी सवैन्र सब भूतोंमे श्रात्माही आत्मा 
जानकर एकत्को भ्राप्त होता है अर्थात्‌ सर्वत्र भात्मा एक है, ऐसा 
देखता हे तव उसको क्‍या शोक वा क्‍या मोह है ! कुछ भी नहीं | 
वह तो संसार-वन्धनसे छूटकर व्यवसायात्मिका बुड्धिस समाधिकों प्राप्त * 
हैता दै भर्थात मगवत खरूपकों पाजाता है ॥४२॥ ॥ ४३॥ ॥४४ ॥ 


शंका-- विह्मानोंके वा कमकाशिडयोंके चित्तर्म यदि यह शंका 
उत्पन्न है, कि वेदोंमें तो जितने कम हैं अधिकांश सकाम देखे 
जाते हैं। जैस वह्दी वेद एक स्थानमें कहता है, कि सुमित्रिया न 
आप ओवषधय स्सन्तु इमिलियातस्मे सन्तु योध्स्मान्दरेश्टि यंचवर्य- 
द्ष्मः ? ( शु० यज्जु भर० ३८, मंत्र २३ ) भर्थात जो जल और 
भिन्न-भिन्न औपधियां इस हमौरे यज्ञमें लायी गयी हैं सब हमारे श्रेष्ठ 
मित्र होवे और जो लोग हमसे शत्रता करते हैं अथवा जिनके साथ 
हमलोग देष करते हैं इन दोनों प्रकारके शत्रभकि लिये ये जल 
भोरे ओवधियां शत्ररूप हाकर उनको हानि पहुंचावे | फिर वही वेद - 
कहता है, कि “तच्यक्षुदिवहितं पुरस्ताचछुऋमुच्चरत पश्येम शरद:- 
शुतम जीवेम शरद्‌ः शत्‌७००( शु० यज्ञु० अ० ३६ मंत्र २४ ) 
अथ-परमेश्वरके -चक्चुरूप सव देवताओंके हित करनेवाले जो सूय्यदेव हैं 
वे हम लेमोंको कृपा “कर ऐसा करदेवें, कि हम लोग सौ बरस तक 
देख, सो बरस तक जीवें, इत्यादि । 


। कछो०॥ ४५॥ श्रीमद्गवतता ४१४ 
पक मद लग रकम वकील ३2 लक कननिि एप 
इन दोनों प्रकारके सकाम मंत्रोंको तो वेदही कहता है फिर 
इन कर्मीका तिरस्कार करेनेसे हमलोग नास्तिक क्यों नहीं कहेजावेंगे! 
इसी शंकाके निवार्णाथ भगवान कहते है, कि--- 
सू०--त्रैगुशयविषया वेदा निस्‍्लेगुणयो भवाजुन ! 
निहठन्द्रों नित्यसत्त्वस्थों निर्योगच्षोम आत्मवान्‌ ॥ 
॥ ४५ ॥ 
पदच्छेद:-- अज्जुन ! ( हे धनव्जय | ) वेदाः ( ऋक्‌, यजु: 
सामादयः ) लेगुग्यविषया; ( गुणत्रयकायमूध्व॑मध्याधोगतिरूपे सं- 
« सरण तदेव प्रकाश्यत्वेन विषयो येषां ताइशा: कमकाण्डात्मकाः ) 
[ सम्दि ] [तस्मात्वम्‌ ] निख्वेगुग॒यः ( त्रिगुणातीत; । निष्काम; । 
ऊष्ध्बगतावपि विरक्तः । ) निदुदः ( सुखदुःखहेतृसप्रतिपक्तो पदा- 
थे ततोनिगेतः । शीतोप्णादि इन्हः सहिष्णुः निर्भतानि सुखदुःखा- 
। दीनि यर्य सः ) नित्यसत्वस्थः ( सवंदा सच्चे बैर््यें स्थितियेस्थ स; । 
नित्यसत्त् शुढ अह्मणि स्थितियस्य सः) नियेगिक्तेम: ( अप्राप्त्य प्रा 
घिर्योंग:, प्राप्सरक्ष्णक्षामः ततो5पिनिंगतः । ) [ तथा | भाष्मवान 
“- ( पप्रमत्त। जितचित्त; | निश्विन्त:। ) भतर [0 ४५ ॥ 
पदार्थः- ( वेदाः ) यह जो ऋक्‌, यज्ु,, सामादि वेद्‌ हैं ये 
(ब्रैगुश्थविषयाः) गैशुण्य विषयी हैं अर्थात्‌ सचगुणी, रजोगुणी और 
» तमोगुणी तीनों प्रकारके मलुष्योंके सांसारिक विषयोंके सिंड करनेवाले 
कर्मीको जनानेवाले हैं। इसलिये ( धर्जुन |) हे अरन | तू (निसेगु- 


३१६ शीमगेव्तो | भष्या २] 7। 








गयः ) तीसों गुंणोंसि रहित ( भव ) हाजा ॥ ऐसे रहित हेकर (नि- 
बन्द: ) सांसारिक दुःख सुखादिस विलग ( नित्यसत्वस्थः: ) सदा 
सत्त्व जो ब्रह्म तिसमे स्थित ( नियेगक्षेमः ) योग क्षमकी चिम्तासे 
रहित अर्थात्‌ अप्राप्त वस्तुकी प्र॒ाप्तिके योग ओोर प्राप्त बरतुदी रक्षा 
करनेको क्षेम कहते हैं सो तू इन दोनोंका कुछ सी परवाह न कर | 
तथा ( >आात्मवान ) अप्मत और जित “चित्त हेग्ह ! अर्थात्‌ जेसे 
संसारी जीव॑ संसारी कामनाओंमें फसकरे मतबाले ओर अपने आत्मा 
की सुधि भूल जाते हैं ऐसे मत हा |॥ ४५ ॥ 
भावार्थ+-पूषमं जो ये शंकायें हुई हैं, कि वेद वाक्योंका तिर- 

स्कारे कैस कियाजाबे १ तथा व्यवसायात्मिका बुडिकी प्प्ति केसे 
हो ? इनके उत्तर योगेश्वर भगदान व हते हैँ कि [जैशुग्यविषया- 
बेदा निम्॑नेशुशयोभवार्जुन | ] हे अरुंन ! ये जो चारों वेद हैं 
वे त्रेगुण्बविषयी हैं, क्योंकि “ ज्रेगुश्यं संसांगे विषय: प्रकाशंदित- 
व्यो येषां ते ज्रेगुश्य विषया; ” (शंकर:) अर्थात्‌ बल्याश्रय जो माया 
है उसने सत्न, रज और तमर इन तीनो गुणोंको स्वीकार करेके दह्मलोक 
से प्राताल प्प्येन्त जितने भूत मात्र हैं तथा देवगण से लेकर कीट 
पय्येन्त्र जितने जीच्र हैं सबको त्रैगुगयात्मक बनायी है । इनमें कोई 
सलगशुणी हैं कोई रजोगुणी ओर कोइ तमोगुणी हैं । जैस गो, अजा 
* आत्मवानू--अभ्मत्तः ( शंकरः ) 
आत्मवान-- जितंचित्तः । सर्वास्वप्यापत्मुनिशकुलः नित्यतृत्ततयानिस्यमः 


( नौलकगठ: ) 


झो० ॥ ४५॥ श्रीमद्रगवद्ीती ४१७ 
इत्यादि सलगुणीहैं । अश्व, हरित इत्यादि स्जोगुणी है । तथा व्याप् 
श्याल, कूकर ददेत्यादि तमीगुणी हैं । इसी प्रकार मनुष्य में भी 
हैं । इत तीनों प्रकारके 'भनुष्योंके दु:ख सुख इल्यादि विषयोंको जो 
प्रतिपादन करे उसे त्रैगुर्यविषयी कहते हैं। अथवा यों कहिये, कि 
“त्रेगुएय गुणत्रयकाय्यमूध्वैमध्याधोगतिरूप संसरश तदेव प्रका- 
श्यलेन विषयो येपां ताइशा: कर्मकार्ंडपरा वेदा; ?। ( नीलकं- 
यठ:) अर्थात्‌ यह जीत चोरासी लक्ष योनियोंमें भ्रमण करता हुआ 
अपने कमोनुसारे अर्थात शुभ अशुभकी प्रेरणासे कभी ऊपर गन्धवेनलाक, 
पितरे-लेक, देवलेाक, इत्यादि लोकोंको गंमन करता है। फिर शुभ 
कर्मेके समाप्ति हुए मध्यम अर्थात अन्तरित्वलेकमें गिरकर आकाश, 
वायु और जलमें कुछ काल पडा रेहता है ।फिर तहांसे गिरता गिरता 
मातृ-गर्ममें प्रवेश करंता है तथा अशुभ कर्मोकी प्रेरणासे नीच योंनियोंको 
प्राप्त होता है। एवमप्रकार इसकी ऊध्व, मध्य थोर अधोगति ह्रोती रहती 
हैं | वेद इनहीं विषयोंके वशुन करनेब्राले हैं अर्थात नानों मंक्रारके 
कर्मोंका वर्शन-कर मनुप्योंसे कम करवा उनको ऊपरसे नीचे ओर 
नीचेसे ऊपरके लोकोंमें भेजा करते हैं । जो सत्त्वगुणी हानेके कारण 
देवलेकक इत्यादि की इच्छा करते हैं, जो रजोयुणी होनेके कारण संसा 
रछुखकी इच्छा करते हैं तथा जो तमोगुणी होनेके कारण अपने शत्र - 
और विरोधियोंकी हिंसा करनेकी इच्छा करतेहें सबोंको ये वेद विलग 
विलग कर्म वता देते है । इसलिये यह पृत्यध्या होता है, कि यें वेद 
ैगुश्थविषयी हैं | अतएव तीनों गुणों से मिश्रित कर्मीका सम्पादन 
भरे 


श्श्द श्रीमंड्रगवह्ौता [ अ्रध्या ०२ ] 





करते हैं। हे भ्रज्जुन | तू ऐसा ने संमर्भ, कि में वेदकी निन्‍दा करता 
हूँ । नहीं | नहीं ! यह मेरा तात्तपंय्थे नहीं है। तू नहीं जानता, 
कि भगवान बुछदेवने अपने मुखसे देवासुर-संग्रामकें समय वेद 
की निन्‍्दा की इसलिये यह आज्ञा देदी, कि मेरा मुख कोई न देखें 
तो ऐसा भी कभी हा सकता है, कि मैं सी चेदकी चिन्‍्दा करे 
मुख दिखाने योग्य न रहूं। कद्यपि नही! ऐसा करनेसे फिर मेरी बात 
कान सुनेगा ? वेद प्राय्ये-पुरुषोंका अष्ठ ओर मुख्य भ्रन्धे स्वत; 
प्रसाण है । कया कोई इसका खगइन करसकता है ? कदापि नही । 
जो ऐसा समझे वह मूखं है । 


में तो- तुकसे केवल यह कह रहा हू, कि जैसे किसी प्राणीको 
चलते चलते सागमें नदी मिलजाती है तो प्राणी उससे पार होनेकां 
यत्न करता है । जबतक वह पार होता है तब तक॑ करधारे, पतवार 
सस्तूल, पानीका प्रमाण, नदीकी उँचाइ नीचाई, जलकी गहराई तथा 
लहरोंके वेग इत्यादि का विचार करतां-है, पर जब पार होजाता है तब 
नावको पीछे छोडदेता है ओर अपने घरका बाट लेता है। इसी प्रकार 
ये वेद मांकीके समान संसारी पथिकोंको एक किनारेसे नउकापर चढा 
दूसरेकिनारे पहुँचा लोट थाते हैं | तात्पर्य यह है, कि जन्म लेनेके 
समयसे जातकम, नामकरेण, अज्ञप्राशन, सुरडन, करशवेध, यज्ञोपवीत, . 
विवाह इत्यादि सरकारोंको बतातेहुए अन्त प्रेतकर्मका-भी विधान बता 
देते हैं । इनमें सालिक, राजल और तामस सर्व प्रकारके विषयोंका 
समावेश है। | 


छो०॥ ४१ ॥ अ्रमकणद्ीता ९षष्ट 
नरम मर लक कपल की अत कलर मर लक मम 
यहां भैगुण्य शब्द कहनेहीसे वेदके कमकारड-भागका ताले हैं । 
सम्पूणं वेदका नहीं । कामनाग्रस्त प्राणियोंके लिये उपासना और 
जञानतत्वका समझना कंठिन है। क्योंकि अनेक विधि कामनाओंके 
भमेलोंसे उनका भन्त:करण मलीन रहता है | इसकारण उनके ह्लिय 
तो कर्म हीका उपदेश उचित है । 
शका- ये वेद ऐसा क्यों करते हैं ! बेदोंको उचित है, कि य- 
थाथे उपदेश करे। 
समाधान-ये वेद भी अधिकारी समझ कर उपदेश करते हैं।- 
जिसे जैसा अधिकारी समभते हैं तिसे तैसा उपदेश करते हैं । जैसे 
किसी अत्यन्त छोटे बालककों जो पुन; पुनः खेलनेके तातय्यसे: 
रात्रिको घरसे बाहर निकल जाया करता है, उसके मा बाप कहते हैं, कि 
बेटा रातको घरसे बाहर मत निकलाकर | एक भयंकर घोघर बेठा है;, 
वह तुमको पकडलेगा ।. पर जब वही बालक युवा होजाता, है और 
मा बाप उसको रात्रिकि समय किसी विशेष काये करनेको कहीं घरसे 
बाहर जानेकी शआाज्ञा देते हे ओर कभी-कभी वह जवान श्ति: 
गम्ती! अजेपालीको देखहर कुछ भय खाकर बोलता है, कि 
बाबा कैसे जाऊं ? इस घोर अन्धकार रातिसें डर लगता है, तब वही 
मा बाप भुंकलाकर कहते हैं, कि केसा डरपोक हे ! अबे क्या घोषर 
बैठा है! जो काठखावेगा। जा कोई डर नहीं ! 
अब बुड्िमान विचोरें तो सही, कि जिसी माता पिताने बच- 
पनमें घोधर-घोधर कहकर उसके अन्तःकरण परे भय जमादिया था 
वही माता पिता अब उसको निरभय करनेके लिये घोधरका निषेध्‌ 


ब्ब्ड 


8२० श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्या० २ 





करते हैं | इसी प्रकार ये वेद अज्ञानी कमेक्राणडीको पहले नरकका मय 
दिखला कर पाप कमसे बचाते हैं । जैस किसी रोग-अर्त छोटे 
बालकको कडुई दवाई पीनेके लिये मावाप कहते हैं, कि बेटा ! 
आखे वन्द कर कट पीजाओ तो लड्डू देंगे । इसी प्रकार ये वेद रवगे 
का लालच दिखाकर दशे, पोशमास इत्यादि क्लि".्ट कर्मीका अम्यास 
करा देते हैं। एवम्‌ प्रकार वेंद घीरि-धीरे “ अरून्धती-दशन-न्याय ”” 
से राजस तामस कर्मांको वर्जित कर सालिक कर्मेंके करनेकी आज्ञा 
देते हैं । जब मनुष्य कुछ दिन इन सालििक कमीका अभ्यास कर 
लेता हैँ तब उसका अन्तःकरण शुरू करनेके लिये निप्काम कमी 
का उपदेश कर घृथ कथन कियेहुए मांकीके समान जीवको पार 
उतार फिर ओरोंके लिये पीछे अपनी नठका लेकर अर्यात कम- 
कथा लेकर संसारी जीवोंकी ओर लौंट आते हैं। एवम प्रकार निष्काम 
कर्मोके अम्याससे जब अन्त:करण निर्मल, स्वच्छ और सब प्रकारकी 
बारानाओंसे रहित हाजाता है, तब वह प्राणी ज्ञान और उपासनाका 
अधिकारी हेकर आात्मज्ञान तथा मगवत्‌-स्वरूपके पानेका पात्र वनजा- 
ता है। इसी कारण भगवान्‌ अज्जुनसे कहते हैं, कि वेद जैगुणयविष- 

थी है । तू निखेगुण्य हाजा | अथोत राजस, तामस, और सावबिक, 

तीनों प्रकारके कर्मीसे रहित होकर [निदुन्दी नित्यसत्त्वस्थो नि- 
योंगक्षेम आत्मवान्‌ ] निदन्ड होजा अर्थात शीत, उच्ण, दुःख 
सुख, हानि, लाभ, जय ओर अजयको समान सममझकरे नित्य सत्त्त जो 
घेय्य तिसे अवलस्वन कर अथवा सतत जो परंबह्म जगदीश्वर उसमें 

स्थिर द्वाजा; अर्थात उसी भगवत्‌-स्वरूपनें अपनी बुद्धिको निश्रयाः 


छो० ॥४१५॥ शीमगद्रगपदीता 8२१ 
री मिल र अलरविशपन मगर आए हम व किमेल कक 
त्मिका करले ! कथा श्योग-चेोमकी परवाहसे रहित आत्मवान 
'र्थात्‌ अग्रमत्त, निश्चिन्त भौर दत्तचित्त हाजा ! जैसे नाना प्रकार 
की कामनाओंके करनेवाले अपनी कामनाओंकी पूत्तिमें परगल्लोंकेः 
समान प्रमच रहते हैं ऐसा तू मत हो ! वरु कामना रहित होकर 
परमेश्वरके आराधनमें चित्त लगा ! तथा सब वखेडोंसे निश्चिन्त 
हाजा [ ह 
शंका- वेदके करमकाणड-भागका ल्|ग क्‍यों किया जावे ? 
समाधान- वेदोंमें एक लक्ष ऋचाये हैं, जिनमेंट ०००० तो. कर्म; 
आर उपासनाके विषयोंको सम्पादन करती हैं ओर २०००० ऋ- 
चार्य साक्षात्‌ बह्मानन्दकी प्राप्ती वा ,मगवत्‌:खरूपकं प्राप्िका 
यत्न बनाती हैं। इसलिये वेदोंका अन्तिम माग वेदान्त कहाजाता 
है। इसीके व्याख्यानमें उपनिषद तथा उत्तर-मीमांसाको जानना 
चाहिये | जबतक आशियोंडी. संसारकी कामनाये तथा स्र्गादिकी 
इच्छा बनी रहती: है तव तक ये ८०००० ऋषाये उपयोगी होंती हैं। 
पर जब प्राणी भगवतके सम्मुख होना चाहता है ओरे सर्व ल्लोकिक वा 
प्रलौंकिक सुख को तिलांजलि दे भगवत कोही चाहता है तब ये 
२०००० ऋचायें उसे भगवतूसम्मुख होनेके उपायको बताती हैँ । 
इसी कारण भगवान अज्जुनको संसारे वन्धनसे रेहित्‌ करनेके ता- 
तय्बेसे इन ८०००० ऋचाओंको त्रैगुणय-विषयी बताकर इनसे रहित 
# भद्ुप त्तस्योपादार्न योंग , उपानस्य रक्ताँ कञेमः ( शकर ) जो वस्तु नहीं प्राप्त 
है उसकी प्राप्तिका उपाय करनेको “योग ? कहते दे भोर जो प्राप्त है उसको रक्षा 
करनेकी “क्षेम” कहते हैं ) 
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हानेकी थाज्ञा देते हैं ॥ ४५ 0 

ज्ञानमिलापियों भरे भगवतपरेमियोंको वेदारंभ ओर वेदमध्यको 
त्यागकर वेदका अन्तिम भाग क्‍यों ग्रहण करमा चाहिये! इसका कारेण 
भगवान्‌ अगल श्लोकमें दृष्टान्त छारा वर्णन करते हैं ॥ 


मृ०- यावानथ उदपाने सवेतः संप्छुतोदके | 
तावान्सरवेंषु वेदेषु ज्ाह्मणस्य विजानतः ॥ 


0 ४६ ॥ 

पदच्छेद:- सवेतः ( सवस्मात। सर्वेग्य; | समन्‍्ततः ) संप्लु- 
तोदके ( विविधनिकर तथा प्रजन्यधाराभि; परिपूरिते | ) उदपाने+ 
( कूपतडागादि जलाशये । ) यावान्‌_( यतरिमाणम्‌ । ) अथे: 
( सनानपानादिक अयोजनम्‌ । घटसात्रजलनिवैत्येम । ) तावान 
( तत्परिमाणम्‌ )[ अर्थ: ] सर्वेषु ( चतुपु ) वेदेयु ( यजुः सामा- 
दिष | ) विजानतः ( व्युतन्नचित्तत्य | ज्ञाननिष्ठाधिकारप्रापस्य | - 
व्यवसायात्मिकाबुद्धि युक्तरय । ) व्राह्मणस्थ ( व्ह्मबुभ॒षो; । बह्म- 
निछटस्य ) [ प्रयोजनीयम ] ॥ ४६॥ 


पदाथ:-- ( सबेतः ) चारों ओरसे € संप्लुतोदके ) नाना 
प्रकारकी करनाओं तथा वर्षाकी घाराओंसे परिपूरित ( उदपाने ) कूप 
तडाग, वावली इत्यादि छोटे-छोटे जलाशयोंमे ( यावान ) जितने 





+ उदपारं-- उदके पीयते वस्णिन्निति उद्पानम्‌ । 


छो० ॥४६॥ श्रीमड्जैगवेद्रौती ४१४ 
जलकी, ( अर्थ: ) स्नान पानादिके प्रयोजन निमित्त, आावश्येक्ता 
द्वाती है ( तावान ) उतनेही जलंका ग्रह कियाजाता है । सम्पूर्ण जल 
का नहीं किया जाता | इसीप्रकार (विजानतः) परम तत्त्वके जाननेकी 
इच्छाकरनेवाले ( वाह्मणस्य ) ब्रह्मनिई्वेकेलिये मी अपने अह्मज्ञानकी 
पूत्ति निमित्त ( सर्वेषुवेदेष ) चारों वेदोमेस केवल अह्मज्ञानको संपा- 
दन करनेवाले भागका ही प्रयोजन होता है। सम्पूर्ण वेंदका नहीं ॥ 


भावाथ:- वेदोंमे सम्पूण वेदको ग्रहण न करके केवल 
थोडेसे अंशका क्यो ग्रहण कियाजाबवे ? इस तातलय्यकों दृष्टान्त 
छारा उपदेश करते हुए श्री कृष्ण मगवन कहते हैं, कि [ यावा- 
नथ उदपाने सर्वतः संप्लुतोदके] है अज्ञुन ! जैसे वर्षाकालमें 
चारों ओरके वर्षाकी धाराओंसे मरजानेवाले छोटे छोटे कूप, त- 
डाग, वावली, चहवच्चे, इंत्यादिकोंसे जितने जल्यके ग्रहण करनेकी 
आवश्यकता होती है उतने ही जलको प्राणी रनान पानके अ्रयोंजन 
से घटादि पात्रों ढारा ग्रहण करता है भ्र्थात इनके पेंटमें पूण जल 
भरजानेसे भी स्नान पान करने वाले पृरुषोंको तो उतनेही जल्ल 
की आवश्यकता है, जिटमेसे उनका श्रयोजन साध्य होसकता है; अधि- 
कका नहीं। इसीप्रकार [तावान सर्वेषु वेदेषु ब्राह्मणस्थ विजा- 
नत;। ] तत्वका जाननेबाला ब्ह्मनिष्ठ ब्राह्मण जो भगवतस्वरूपकी 
इच्छा करनेवाला है, बेदोंके सब प्रकारके उपदेशों वा मंत्रोंसे केबल 
बेदोके एक भाग वेदान्तसे ही अपना प्रयोजन सि करल्लेता है,गर्थात्‌ 
अनेक जन्मोंके निष्काम कमसि जिसका अन्तःकरण शुद्ध हे! उपासना 


४३४ श्रीमद्भगवद्वीरता [त्रध्या० रे ] 





के साकार निराकारके भेदोेंको भली भांतिं समंक ज्ञानका तथा परम* 
पद्‌ के आनन्दलाभ करने का अधिकारी हेरहा हे वही वेदोंम से 
उसके सारभाग वेदन्तके ग्रहण कर्नेका अधिकारी होसकता हे 

अब इस श्लोकका अर्थ दूसरें प्रकार किया जाता है [ यावानथे 
उतयाने स्वतः संपुल्तोदके ] जैसे वर्षाकालमें हंवेत्र जलकें 
वाढ आनेसे छोटी-छोटी बावली इत्यादि अपनी विस्तारके अनुसार 
जलको ग्रहण कर भंरजाती है चाहे प्रलय कालकी मी वृष्टि क्‍यों 
न हो ओर सारे समुद्र उमड कर पृथ्वीमणडलको क्‍यों न भरदे, पर ये 
छोटे-छोटे कपादि उतनेही जल॑ से मरेंगे जितेना इनके पेटस अटेगा 
हाँ ! थह तो होपरकता है, कि अधिक बाढ़ होनेसे इनका सूह मरकरे 
चोचार हाथ जल मुंहके उपर भी बहता रहे पर॑उंस जलसे इम 
चावली, तडाग, कूंपादिकोंको कुछ भीलाम नहीं। इसी पकार “तावा- ' 
ल॑ सर्वेषु वेदेषु व्राह्मणंस्य॑ विजानतः ” जिस बुंडिमान चंतुर ब्राह्मण 
को पर्थातृं वह्मनिष् पाणी को चारों बेदींसे जितने उंपदेशोकी आा 
चश्यकता है उतना ही ग्रहण करे । अधिक ग्रहणसे उसे कुछमी 
लाभ न होगा । 

भगंवानने जे अजजुनको तेगुशथ-विषयी वेदोंका परित्याग कर 
निख्रगुण्य हेनिकी आज्ञा दी है, इसका कारण यह है, कि अजुन श्रेष्ठ 
नरका अवरतोंर है। इसकारण त्रिगुणात्मक विषयोंको छोड गुणा- 
तीत होनेक। अधिकारी है । 

किसी-किसी टीकाकारने इस सछोकका यों भी अथ्थ करदिया 
है, किसनान पानादिके पयोजन जितने छोटे-छोटे उपादानसे निकलते 


हो० ॥ ४३ ॥ ओऔमड्/विश्ैता १ 


हैं बे सबके सब एक ही और बहुत बड़े समुद्रके समान महान जल 
राशिके अन्तगैत हैं | तातय्थ॑ यह है, कि स्वर्गादिकें अथंबा नाना- 
अकारके इतर ज्लौोकिक विषयोंके सुख जो भिन्न-भिन्न के इत्यादिके 
करनेसे प्राप्त होते हैं वे सबके संब सुंख अह्मानन्दके सुखके अन्त- 
मेत हैं । इसलिये भिन्न कर्मोको त्यागकर एक ही ठौर केवल बह्मा- 
ननन्‍्द सुखकी भ्रीप्तिका यत्न करना चाहिये : प्रसाण श्र० 
3० एतस्वेवानन्दस्पान्यानि भूतानि मात्रामंपजीवन्ति! ) 
अथे--इस अद्यानन्दके एक छोटे अंशमें इस संपूर्ण बह्माणडके जीवों 
का आनन्द खपजाता है | इस श्रतिके अनुसार इसे अथेको भी 
यहां स्वीकार करेलेनेसे बहुत असंगति नहीं हेगी क्योंकि अन्य जितमे 
आनन्द हैं सब उसी बह्ानन्दके बिग्ब हैं। जैसे घरम॑ बिखडे हुए जल 
के उपस्सुर्य्यका बिम्ब पडता है तिससे घरके दीवारों पर जो घूमता हुआ 
तथा चक्करे खाताहुआ प्रकाश दीखपडता हेउस देख अज्ञानी तथा छोटे- 
छोटे बच्चे तालियां 'बजांते हैं और आनन्द होंते हैं। इसी प्रकार वि- 
पर्यों पर अह्यानन्दके विम्ब पडननेसे जो एक अकारका आनन्द अनुभव 
होता है उस देख अज्ञानी मनुष्य परम प्रसन्नताका प्राप्त होते हैं और 
उसमें फँसजाते हैं। इसीसे खिछ् द्वाता हें, कि जह्यानन्दके एक अशर्मे 
सव अकारंके विषयानम्द खंपहुए हैं ॥ ४६ ॥ 

इतना सुन अजुनने यों शैकावनी, कि जब वेदके सार भाग ब्रह्म- 
ज्ञान ही से हमलोगोंका प्रयोजन है, तो कर्म्मके पीछे क्यों पडना ? 
फिर हे भगवन्‌ ! सुझे युद्धके लिये क्यों प्रेरित करेते हे ? 
४४ 


डा 


३४ . - श्रीमद्भगवह्ौतों _श्रंध्यो० २ | । 
इसके उत्तरैन भगवान कहते हैं--- 
सु०--कमशण्येवाधिकारस्ते मा फलेंषु कदाचन | 
मा कम्मेफलहेतुर्मम्मी ते संगोस्त्वकम्मंणि 
४७ ॥ 
पदच्छेद: ++ ते ( तंव ) अधिकारः ( ओोन्‍्यता ) कं- 
स्साणे € उद्यमे। तल्ज्ञानाथिन आचोारें ) छव ( निश्चयेन ) 
[ अस्ति ] फलेषु ( अर्थेपु ) क॒दाचंन ( कर्वीश्रिद्वस्थायाम ) मा 
( नैव ) कम्सेझलहेतु; ( फलकामनयाहि कमेकुवेन्फलस्यहेत्र- 
व्यादकः ) मा ( नेव ) सू: । अकमेणि ( निषिद्धकमंणि । ) ते 
€ तव ) संग: ( आसक्ति; । निष्ठा ) सा (न ) अस्तु (भ- 
बहु ) पै ४३॥ 


चद्यथ:-- है अजुन ! अब॑ ही तो ( ते) तैग €( अधि 
कार) अधिकार ( कन्मेणि ) कम्ममें ही है, पर ( फलेपु ), 
उसके फल ग्रहण करनलेमें ( कृदाचन ) कभी भी तेरा अधिकार 
( सा ) नहीं है। इस लिये तू ( कमेफलहेतुः ) कस्म फलका हेतु 
( झा भू: ) मत हा ! अर्थात्‌ स्रगांदि कम्मे-फलकी इच्छासे कर्म 
करताहुआ फलकी उत्पक्तिका कारण मत है | फिर ( अकरमरि ) 
अकस्मम भी ( ते) तरी ( संग ) आसक्ति € सा असूतु ) मत होते ! 
तालस्य यह, कि कम्मे तो तू सब्च कर | पर उसके फलकी इच्छा मतकर 
आर निबिद्ध कब्मे सी मत कर | ॥ ४७ 


)। शैछो० | ४७ ऋषक्ावरता श्र्छः 


भावाथः---अजुनको जो ऐसी शंका हुई, कि जब भात्मज्ञान 
वा वह्मज्ञान ही से हमलोगोंका मुख्य तापये है तो फिर कम करने 
में क्‍यों वथा परिश्रम करना ? इस शकाके निवारणरथि श्री कृष्ण संग- 
वान कहते हैं, कि [कर्मशयेवाधिकारस्ते मा फलेषु ऋदाचन ] 
हे अजुन ! अभी तेरा अधिकार कर्म ही करने है । क्योंकि 
जबतक अन्तःकरेणकी. शुद्धि प्राप्त न है| तवतक प्राशीका के 
हीमें अधिकार है ज्ञानमें नहीं, हां ! इतना अवश्य है, कि तू कम 
फलकी इच्छा मत कर | क्योंकि फलमें तेश अधिकार कदापि, 
“नहीं होना चाहिये । तू दृढ निश्चय रख, | कि जब तू कम 
आरम्म करे अर्थात्‌ जब तू तीथे, अत, दान, दश, पोर्णशमास, हवन, 
जप इत्यादि कुछ भी आरस्स करे तव उन कर्मोको केवल अपना 
मानव-घरम जानकर कियाकर ! में तुके यही उपदेश करता हूं, कि तू 
कर्मेकि फलकी इच्छा कर्माके आरस्म करते समय भी मतकर ! मध्य 
में भी मतकर ! तथा कम समाप्तिके पश्चात्‌ सी मतकर [ क्योंकि नि- 
प्काम कर्मेसि बन्धन न होकर मोक्ष 'की आप्ति होती है। सकाम 
कर्मोसे मेज्ञ लाम नहीं होता. । इसलिये [ मा कम्मफल 
हेतु: ] तू कर्मफलका कारण मत हो ! क्योंकि फलकी इच्छा 
होने ही से प्राणी कर्म्मफल भोगनेका कारण होता है, अथाव अपने 
हाथेंसे अपने गलेमें छूरी लगाता है ओर कर्म-बन्धन में पड कव्पांत 
पय्थैन्त थ्रावगमनके दुःखसे दुःखी होता रहता है। 
यदि तुझवो यह शंका है, कि “ मै कमफछको घाहूँ वान 
चाहूँ कर्ममें तो फल देनेकी मामर्थ्थ स्वाभाविक बनीहुई है। ज्य 





ध्स्८ श्रीमद्भगवद्ञ ता [ अध्या० २] 





जहां जैसा कर्म हैता है वैस। फल आपसे आप्र ही उत्पन्न हाजाता है? तो 
है अज्जुन । तू यह निश्चय जान ! कि जबतक तू खयम्‌ फलकी 
इच्छा करता रहेगा तव ही तक कर्मफल तुझे घेरंगे | पर जब तू कम 
के फलोंकी इच्छा न करके उनको' मुझमें अपेण करदेगा तो. वे फल 
तुमे छोडदेंवेंगें ओर तू आनन्दसे विचरेग [.।. क्योंकि कर्म-फ्लम जब 
तू आसक्त न हुआ तवकर्म क्या करसकते हैं ) कुछ भी नहीं।इसलिये 
में तुकसे कहता हु, कि तू कमके फलका हेतु मत हैः ! 
यदि तू यह कहे, कि जब कमके फलों ही. की इच्छा न हुई तो 
कम करनेम वृथा क्लेश क्‍यों उठाना * ते में तुझसे इतना हीं कह- 
ता. है; कि ऐसी शंका मत कर ! ऐसा मनमें लाने ही से तू अधोगति 
को प्राप्त हाजावेगा । क्योंकि प्रकृति तुकको चुप चाप वठने न 
देवेगी । जब्तक तू वह्मवेचा नहीं हुआहै, ओर तेरा अन्तःकरयाः 
शुरू नहींहुआंहे, तबतक तू: चुप, बैठकर कैसे स्हसकता हैं. ? अकृति 
कुछ न कुछ तो, तुझसे करावेहीगी । तो एसा न होजावे, कि विहिर 
त कमके छोडदेनेस तू अविहित कर्म अर्थात अकम्मका. पात्र होजावे।' 
सर्व सम्मति तो यही है, कि अकम्मियों की अपेक्छा कर्म करनेवाला 
सदा श्रेष्ठ है। प्रमाण-“मृतानां प्राणिन: श्रष्ठा: प्राणिनां बुद्धिजीवनः 
बुडिमत्छु नशा भ्रेष्ठा नरेपु बाह्मणाःस्प॒ता: ॥ वाह्मणेपु च विह्वां- - 
सः विद्वत्स अईतडुद्य: । कृतवुद्धिपु कर्तार: कतुूंषु अह्मवादिन;?” [: 
अथ-इस सुष्टिप्त जडपदार्थोस चेटन्य अर्थात आाणवाले श्रेष्ठ हें उन प्राणियों 
में सी बुडिद रके जीदन निवाहनेदाले डद्ठ हैं। उनमें मी मुष्य श्रेष्ठ हें |. 
उन मनुष्य भी ब्राह्मण अप्ड मानेगये हे । उन जाहणोम सी विदान 


छो० ॥ शण्य' श्रीमद्भगवद्वीता ४श६ 


श्रेष्ठ समझे जाते। हैं । उन विद्यानोंमें भीः कृतवुद्धि श्रेष्ठ हैं। अर्थात 


# श्ब 


जिनकी बुडि. निश्चयात्मिका हे वे श्रेष्ठ हैं।: इन निश्चयात्मिका: बुढ्लि- 
वालमि भी' कर्ता ( कमकरनेकला ) श्रेष्ठ है । इन: कम करने वा- 
लोंमें भी अह्मवादी, जिनने कमेके फलोंको भगवतमें अपण कर केवल/ 
भगवत-स्वरूपकी' अभिलाषाक़ी' है,, श्रेष्ठ हैं । अतएव हे अर्जुन ! मैं: 
तुभकों पुनः पुनः यही कहताहूं कि[मा ते संगोस्त्वकर्मणि तिरासंग 
अकरममें भी न होने पाते ॥ इसलिये तू निप्काम् कम करता चलाज़ा | 
प्रश्न---सकाम कमे करनेसे क्या हानि होती है 
उत्तर--“ न जातु. कामानां उपभोगेन शाम्य॒ति ।' 
हविषा क्ृप्णवर्त्मव भूय ए्वामिवरद्धेते ” ( मनु० अ० सुछो०६४ )) 
झथ- कर्मेके फल जो रवगे,, तथा सुन्दर रमणीः इत्यादि नाना. 
प्रकारके भोग हैं. उनसे कभी दृष्ति नहीं होती; किन्तु ओर भी अ- 
धिकसे अधिक कामना. ऐसीः बढ़ती. जातीहें जैसे थश्निमें घृत डालने 
से अभिकीज्वाला.। यदि प्राणी'कामनाके पीछे पडेगा तो कमी शांति नः 
होगी ।. मिथ्या इन्हीं. कामनाओोंके भमलेमे लिप्टता चला जावेगा [| 
प्रमाण श्र*- कामान्यःकामयते मन्यमानः सकाममि्जायते तत्रतत्र 
पर्याप कामस्थ. रुतात्मनस्खिहैव सर्वे प्रविलयन्ति कामाः ( सुण्ड *र 
खं० २ श्र० २) अरथ-विषयोंकी कामना करनेवाला जिम-जिन कामना 
शंकी कर्ता है उन्हीं-उन्हीं. कामनाके अनुसार तहाँ-तहां जाक्र जन्म 
लेता है। पर जा/सब प्रकार आप्त काम है अर्थात जिसकी सारी, कमनाये 
भआवतस्वरूपमें पूरी हीचुकी हैं तथा जो सत्र प्रकारे कृतात्माहैं अर्थात, 
कम कृत हैं, उसकी, सारी, कामनायें यहां ही नष्ट होजाती हैं । इंसी- 


४३० ओपड्भगवद्गीता  श्रध्या० २| 


लिये भगवान अज्जुनको निष्काम हो कैम करनकी थज्ञा देरहे हैं ॥०७॥ 
अब भगवान्‌ अर्जुनके प्रति यह उपदेश करते हैं, कि निष्काम 
कम केसे ओर किस उपायसे सावन करना चाहिये-- 


मू०--योगस्थः कुरु केमोसि संग त्यक्त्वा धनंजय । 


सिह्यसिद्धयो; समोभूत्वा समत्वं योग उच्यंत ॥ 
पे छण८ ।) 


पदच्छेद:- धनंजय ! ( हे अज्जुन | ) योगस्थः ( परमे- 
श्वरेकपरता तबरिथितः । सुखदुःखसमत्वे स्थित: । ) संगम ( फल- 
तृष्णाम्‌। क्या5मिमानस्‌ । ) त्यक्तवा ( हिला। विहाय। ) सिद्धच 
सिद्धयो; ( चित्तशुद्धि छारा ज्ञानश्राप्तिरूपा या सिडिस्तडिपयरूपा या 
(सिडिस्तयो:। सिडिश्व लाभ: असिदडअ अज्ञाभर्तयो:) सम: (हषेविषाद- 
शून्य: । ) सुत्या | कर्माणि ( निष्कामरूपा: किया: । ) कुरु (सभपा- 
दुय |) समृत्वम्‌ ( सुखदु:खे लामालासे हषोद्वेगविकारशून्यवम्‌ () 
योगः ( निष्कामकमयोग: ) उच्यते ( कथ्यते। ) ॥ श८॥ 

पदाथ:-- ( धनंजय ! ) हे अजुन ! ( योगस्थ:ः ) सुंख 
दुःखमें समान अथवा केवल इश्वरके ध्यानर्मं रिथर रहकर, ( समम) 
कमेक संगको अर्थात्‌ फलकी तृप्णाको तथा कमामिमानको (त्यचत्वा) 
छोड कर, ( सिद्धयासिद्धथो: ) कमोंकी सिद्धि ओर असिद्धि अर्थात 
लाभ ओर हानि दोनों अपस्थाओंमें (समः) ऐक समाच (सूल्वा)हेकर 
(कर्माणि ) कर्मोंको ( कुरु ) किया कर! क्योंकि ( ससत्वस ) 
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सुख, दु/्ब, लाभ और हानिमें समान रहने ही को(योगः) योग (उ- 
च्यते) कहते हैं ॥ ४८॥ 
भसावाथे*---अब श्री दयासागर आनन्दकन्द घजचन्द अजुन 
पर दया कर, निष्काम कर्मीके सम्पादनका उपाय वताते हुए कहते 
हैं, कि--[योगस्थः कुर कर्माणि संग त्यक्त्वा धनंजय :] 
अर्थात्‌ हे शत्रओंको जीत कर सम्पत्तिका उपोजन करने वाला ? 
अजुन | तू योगरथ हेकर कर्म कियाकर! अर्थात दुःख सुखादि तथा हामि 
लाभादि इन्होंकी एक समान समझता हुआ केबल इश्वरमाप्ति 
निमित्त कम कियाकर ! उनके फलोंका संग छोडदे ! अर्थात्‌ कमे करते 
समय कमके आरंभ, वा मध्य, अथवा समाप्ति तक तू कमी ऐसा अपने 
मनमें मर्त ला, कि मैं कर्म- करनेवाला हूं ओर मुककों इन कर्मोका फल 
मिलेगा । मेरे कहनेका मुख्य तालय्थ यह है, कितू नतो कमके कवृत्वका 
ग्रभिमानकैर | ने फलंकी इच्छाकर ! इस प्रकार तू संगकों त्यागदे ! 
थदि तू यह पूछे, कि त्याग कैसे होगा! तोसुन ! / सिद्द चसिद्धनों 
समो क्षत्वा समत्वं योग उच्यते ) सिद्धि और असिडिको समा! 
भ करके कर्म कर ! क्य्गेकि दोनोंकें समलकोहीं योग कहते है ! 
जब तू कर्मा की सिद्धि और असिद्धिमें समान चित्त होकर कम करे 
गा ते अवश्य कमंफलके संगका त्यांग आपसे आप होजावेगा ; 
परे समान चित्त होना सामान्य बात नहीं है | इसलिये चिरकाल पण्थन्त 
इसका अभ्यास करना चाहिये । 
शंका--बडे-बडे विह्वान, त्यागी ओर तप्संवी इंसका यत्न दार बाईँ 
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करते रहते हैं, पर कम की सिद्धि से प्रसन्त हों वा न हों असिद्धि 
से दुखित तो अवश्य होजाते हैं : वरु सिद्यान्त तो यह है , कि यदि 
किसी को पहले से यह ज्ञांव हाजावे, कि इस कम की सिद्धि न हागी 
ते वह कमेमें हाथ ही न लैयावेगा । फ़िर सिड ओर असिड दोनों 
में सामान हाना केस बने ? 
समाधान--कर्तलामिमान सथा उने कर्मोंका मम छोड केव॑ल 
काय्यं समककर अंथात्‌ अपनी घस्म जानकर कस्नेस सिद्धि और असि- 
डिकी समंता हाजाती है । सुख्य अभिप्राय यह हैं, कि मनुष्यको 
अपने मानुषी घस्मेके अनुसार किसी भी विहिंत कममें अवश्य 
हाय लगाना चाहि? | यदि उपकी सिद्धि लाभ हाजावे तौ उसके 
फ़लको सगउतंमें अपेण करदेवे और यदि असिद्धि होजावे तो उ- 
सकी चिन्ता व करे, ऐसा समके, कि इस कमेको इसी अकार कवैत्व 
मात्र ही होनाथा । ऐसे घारवार अभ्यास करनेसे सिद्धि ओर अधपिद्धि 
ज्ोनोंकी समता हाजावेगी । क्योंकि ढोनोंके फलसे करने चालक 
कुछ लाभ वा हानि नहीं है। इसी कारण यह उपाय निष्काम हेने 
का है । क्योंकि सकराम क्मोंमें जब सिद्धि. नहीं होती हें और कतृत्वा- 
ससिसान वना रहता हैं तब माणी दुखी होता हैं और जब कामना २- 
हित हेकरकरता है तो सिद्ध हा वा न हे इसकी चिन्ता नहीं रहती। 
बस प्रकार वरस्तवार हानि लासंसे नि: संग होकर ममत्व छोडदेने 
स समतकी सिधि होजाती हू । जस-देवदतच जब अपनी वबाटिकार्ो 
जात है छो पुष्पोको' सुर्कोवा तथा बाटिकाकी टट्ियोंको टटीह 
देख वाटिका-रक्ञक पर कोव करता है और वाटिकाके विगडने बनने 
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की चिन्ता उसे सताती है । पर यही देवदच यदि अन्य प्राणीकी वा- 
टिकामें जी बहन्ानेके निमितत जापडता है तो उप्तके पुष्पोंके मुरकाने 
चा टट्टी इ्ादिके टूठजानेकी चिन्ता उसे कुछमी नहीं सताती । 

इसी प्रकार जब प्राणी संपूर्ण ससार रूप बाटिकासे ममत्व हटा 
लेवेगा और सबे कर्मोंसे निरभिमान हाजावेगा, तो उसे किसी कमे 
के विगडने बननेकी कुछ भी चिन्ता न रहेगी । ' 

इसी कारण भगवान्‌ कहते हैं, कि “संग त्यक्वा धनंजय !?” 
हे अर्जुन | तू संग छोड कर कम कर | यही विषय भगवान पहले 
भी कह झाये हैं, कि (सुखदुःखे समे० अ० २ श्लो० ३८)सुख,दु:ख 
लाभ, अलाम, जय और अजय इन सबको समान जान युद्ध कर ! 
क्योंकि इन्हीं सिद्धि और असिद्धियोंको समान जानकर कम सम्पादन 
करनेको ही कर्मयोग कहते हैं। योगरथ कहनेसे भगवानका दूसरा 
तालय्थ यह है, कि सब भोरसे चित्तकी वृश्ियोंको बठोर कर एकांग्र 
होकर अन्तःकरणकी शुद्धि नि्मित्त निप्काम कर्मोंका सम्पादन करना 
चाहिये । योगशास्त्रका दूसरा सूत्र भी ऐसेही कहता है “ योग" 
श्रिच्वृत्तिनिगिधः ”” चित्तदृत्तियोंका निरोध करना ही योग कह- 
लता हलक पट सकल है । 

# घृनञ्जय;-महाभारतके पर्व ४ भ्रव्या० ४९ छो० १३ में इस रब्दकी निरक्ति 
स्वयें अशुनने भी अपने मुखसे यों की है कि- “ सर्वान जनपंदान्‌ जित्वा वित्तमा- 
ख्रित्य केवलम्‌। मध्ये वन्य तिछ्ामि तेनाहुमों धनमयण्र! अर्थ- सनोको जीतकर केवल 
वित्तका थाश्रय करके में वनके मध्य स्थिर रत्वा हू झसी कारण लोग मुकको वननय 


कहते है । 
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भगवानका यही अभित्राय है, कि सब कामनाओंका पेरित्याग 
कर एक भंगवत्‌ स्वरूपमें एकाग्र होकर उसी स्वरूपकी प्राप्ति निमित्त 
कृमीका सम्पादन करना चाहिये | इन वृत्तियोंके निरोव होनेसे चेच- 
सता मिट्कर चित्तके साथ-साथ वुद्धि एकात्र हो कक्‍ल इंश्चर तल 
की ओर प्रवाह करती है| इसीकी योगस्थ कहते हैं ॥ इसीको 
चड्धियाग मी कहते हैं । 


यहां धनेजय कहनेस सगंवान्‌ मानो अजुनकों यह उपदेश 
करहे हैं, कि £ जेस तू वड-चड शत्रुओंकोी तथा नरशोंकी जीत॑ 
कर धन इकट्ठा करलता है इसी कारण तू घर्जब कहा जात्म है? 
इसी पकारे तृ काम क्रोघादि शत्रुओंको भी जीत वुद्धि-झोग र॒प धन 


को्‌ एकत्र कल ते छ८ ॥ 


० 


) 
6 


मामा 


ञ 
है 


2 
ये, /. ८4 


अब भगवान इसी वुद्धियोगकी अप्ठता अगले छाकमे कहते हैं- 
सु०-पूरुख हावरं कमे बुद्धियोगाइनंजय । 
बुद्धो शरणमत्विच्छ कृपणाः फल हेतवः ॥ 


॥ ४6६ कं 
पृदच्छेद:--- धनंजयब ( है अज्जुन ! ) हि € यस्मात कांई- 
णात्‌ ) दुद्धियोगात € आत्मवुद्धि साधनभृतात्समललकज्षणाचोगात्‌ | 
चमत् वुद्धिताथनसूतान्निप्कामक्सयीगात्‌ | ) कृष्स ( फल्लासिसन्धि- 
ना कियमाणएं जन्म मरणहतभृत कमी । अच्यत सब्वेसपि कस्मे ) 
जय (५ अत्न्तान्तरण | विप्रकटन | आकेन | आरेण ) अवरम 
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(अत्यन्त निकृष्टण। अधमम । बुद्धिसम्बन्धविरुद्धम । ) [तस्मातका- 
रणात ] बुढ्ढों ( सर्वानथनिवत्तेकायाम परमात्मबुद्धों समलबुद्धिः 
सांख्यबुद्धि वा। ) शरणम ( अभयप्राप्तिकारणमाश्रयत्त्‌ ) अन्वि- 
च्छ ( प्राथयस्र ) फलहेतवः ( फलतृष्णाप्रयुक्ता: | फलतृप्णाव्‌- 
न्‍तः । ) कृंपणा; ( दीना; ) ॥ ४६ ॥ 

पदार्थः- ( धनेजय ! ) हे शबत्रुओंको जीतकर धन एकत्र 
करनेवाला अजुन | ( हि) जिस कारण ( बुद्धियोगात्‌ ) बुड्धि- 
योग छारा किये हुये कर्मेंसे ( कम ) काम्य कम ( द्रेणश ) बहुत 
दूर होनेके कारण (अवरम) अत्यन्त निकृष्ट है। इसलिये तू (बुछ्यो). 
बुदियोगके ( शरणम ) शरणको ही. ( अन्विच्छ ) इच्छा कर 
अर्थात्‌ बुद्धियोग-परायण हो ! क्‍योंकि ( फलहेतवः ) फलकी 
इच्छा करने वाले ( कृपणा: ) भरत्यन्त कृपण अर्थात्‌ दीन भौर दुःखीः 
होते हैं ॥ ४६ ॥ 

मावाथ :-- अब श्री आनन्दकन्द ऊपर कथन किये हुए बुद्धिः 
योगकी. प्रशला करते हुए कहते हैं, कि ( दूरेणहावरं कम्म 
बुद्धियोगाइनंजय! )- हे धनंजय | दुःख, सुख, हानि, लाभ, हषे, 
शोक, तिद्ठि, असिद्धि, यश, अययश, एंग, छेष, सान भोर अपमान 
को समान जाननेवाली जो वुद्धि तिस बुद्धिसे युक्त इंश्वराराधन निमित्त 
जो कर है उसीको यथाथ बुद्धि-युक्त कम वा वुद्धि-योग कहना 
चाहिये | हे अज्जुन | तू यह निश्चय जान ! कि वुद्धियोग वाले, 
कर्मासे सकाम कर्म बहुत ही दूर होनेके कारण, अत्यन्त निकुष्ट समका 
जाता है ।. इसलिये [ वुद्वोशरणमन्विच्छ कुपणा: फल- 


8३१ श्रीमड्गवद्गीवा िच्या० २] 





ड्वेतवः ) हे अज्ुन | तू दुद्धियोगके शरण जा अर्थात्‌ निप्काम कर्मी- 
वा सम्पादन कर क्योंकि जो प्राणी कामनाओंको त्याग बुद्धि-योगके शरण 
होता है वह व्रह्मानन्दको प्राप्त होजाता है, पर जो फलकी इच्छासे 
कमकरनेत्ाले हूँ वे दरिद्र हैँ। प्रमाण श्रु० यहा सर्दे प्रसुष्यन्ते कामा 
येज्य हृदिश्रित अब मर्सेप्यवोमदतद्जबहासमश्लुत ( इहृदा० 
बाह्य > ६ श्र० ७)अ<- सब कामनाय, जो इस प्राणीके हदयमें बसी 
- हुईं हैं, एक़ज्भरगी छूटजाती हैं, तब यह प्राणी जो मरखशीढ हेने 
के कारण * मत्य ? कहलाता है, मस्युसे छूट अमृतसवरूप हाजाता 
हैं | तव यह “ शत्र्‌ ” इसी शरीरमें रहता हुआ बहाको श्राप्त 
क्रलेता है 
अब सगवान कहते हैं, कि जो इसके प्रतिकूल नाना प्रकारकी 
कामनाओंका बेघुआ (चाकर) हारहा है वह महा दरिद्रीं है | क्योंकि 
“ कृपणा; फल हेतव: ? जोलोग फलके हेतु बाले हैं अर्थात्‌ कम 
फलकी तप्णामें डूबे रहते हैं वे ही कृपण अर्थात घोर व्रिद्वी हें । 
प्रिय पाठको | « छोवादरिद्रोहि विशाह्मतृष्णुः ” इस शंकरके 
वचनके अनुसार सी ये विशाल कामना वाले ही यथाथे कुष्ण हैं 
अर्थात्‌ घोर द्रिद्र हे। प्रमाण श्ु० योवा एतदचरंगाउ्यविदिता5 
सास्लोकाजे,ते सकृुपणोञ्य योवा एतंदत्तरं गागि विदिलाउस्मा- 
स्लोकाओति स ब्राह्यएः ४ (इहन्वा-प८ श्ु०् १०)अथे-हे गार्गि 
जो इस ब्रह्मकी न जानकर सकाम कम करता हुआ इस लोकसे दिदा 
होता है, वहीं कुपण है अथात घोर द्रिद्री है। क्योंकि वह अपने कम - 
फज्नको ही मोगता है मोज्ञक्ो प्रात नहीं हेमकता और इसीकै प्रतिकूल , 
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जो इस अविनाशी अहास्वरुपको ही जानता हुथा मरता है वही 
सच्चा बह्मवेत्ता है। इसी कारण भगवान कहते है, कि हे अजुन ! 
तू अन्य स्व संसूति कामनाभोंके छोड, योगस्थ हे अर्थात्‌ अह्मबुद्धि 
युक्त हे कर्मींका साघन किया कर ॥ ४६ ॥ 
दस प्रकार बुद्धियोग युक्त होकर कम करनेका कया फल है 
सो भगवान अगले शछोकमें कहते हैं- 


मृ०--बुद्धियुक्तो जहातीह उभे सुकृत दुष्कृते । 
तस्माद्योगाय युज्यस्व योगः कमेसुकोशलम्‌ 
॥ ४५० ॥। 


पदच्छेद:-वुड्युक्त: ( समल्र विषयया बुडयायुक्तः | ) 
सुक्तदुष्छृते ( पुणयपापे |) उस्त( हे ) इह ( अर्मिल्लोके ) 
जहाति ( त्यजति ) तस्लात्‌ ( अतः ) योगाय ( समत् बुद्धि- 
योगाय । समल्लक्षणक्मयोगानुष्ठानाथम्‌ ). युज्यस्व ( घटरव- 
उद्युक्तो भव) योग: ( ईश्वरापितचेतस: । समलबुद्धियोग: । ) 
कर्मसु ( सर्वेघाचरणेपु | ) कौशलम ( चातुर्यप््‌ | मंगलम, ) 

॥ ४० ॥ 

पदार्थ--- ( बुद्धियुक्तः ) जो आणी बुडियुक्त हेक़र कस 
करता है वह ( सुछतदुष्कृते ) अपने सुकृत और दुष्कृत अर्थात 
पुएय और पाप ( उमे) दोनोंको ( इह / इसी संसारमें ( जहाति) 
त्याग करेता है ।( तस्मात्‌ )इस लिये तू ( योगाय ) बुडियोग 
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युक्त कर्मके लिये ( युज्यस्व ) यत्न कर ! क्योंकि “( कमेसु ) इस 
प्रंकार कम ( कौशलम ) चतुरता ही ( योग: ) योग है ' अथवा 
यों कहो कि, ( योग: ) योग हीं ( कम्रश्ु ) सब पूकारके कर्ममे 
( कीशलम ) मंगल स्वरूप है ॥ ५० 
भावाथ:---श्रीकृष्ण सगवान्‌ अजुनको बुडियोगका फल उपदेश 
करतेहुए कहते हैं कि [बुद्धियुक्तो जहातीह उभे सुकुतदुष्क॒ते] 
हे अज्जुन | जो प्राणी बुडियुक्त होकर कमकरता है अर्थात सिडि ओर 
असिद्धिंम समभाव करके परमाथे दइृश्टिस करता है, वह प्राणी इसी लोकमें 
अपने पुएय और पापको छोडजाता है । क्‍योंकि बुडियुक्त होकर कमे 
करनेसे उसका अन्त:करण निमल हेोजाता है। अन्तःकरणके निर्मल हुए 
उस पर दुष्कृतका बिम्ब नहीं पड़ता, अर्थात्‌ शुद्ध अन्तःकरण होनेके. 
कारण जिनमे पाप हैं सब दूर हेकर फिर उसके समीप नहीं आते। 
जैसे सूथके उदय हेनेसे अन्धकारका नाश हेाज्ाता है, ऐसे ही शुरुज्ञान 
के उदय हानेसे फिर उसके अन्तःवरणको पापका अधकार नहीं घेरता। 
इसलिये वह प्राणी अपने पाप कर्मोको यहां ही छोडजाता है। अब 
रहे उसके पुण्य, सो फलके त्याग देनेसे वे भी बाघा नहीं करते | 
यदि शका हे, कि पापका तो त्यागना उचित ही है, पर प्राणी पुण्यको 
क्यों छोडे, केसे छेडे ! तो उचर यह हे, कि बेडी जैसी सोनेकी बेसी 
लोहेडने । बन्धनंके करण तो दोनों ही हैं | जब तक पाप और 
पुण्य दोनों लोहे आर सोनेकी बेडियां बनी रहेंगी, तब तक उन 
के भोगनेके निमित्त जन्म लेना हौ पडेगा -। जम्म लेनेसे फ़िर 
छत्युके वश होना ही पडेगा । अतए॒व अक्ज्ञानी अर्थात्‌ वुद्धिः 


कझी० ॥५०)) श्रीमहंगव रीती ४३३६ 
कप कप 
थुक्त कम करने बाला सलशुद्धिज्ञान प्राप्ति द्वारा पाप पुरयके बन्धन 
में नहीं पडना चाहता । तहां पुण्यके त्याग देनेका यह उपाय है, किं 
जितने पुणयकर्म उससे उंदय हेजाया करे, भगवतूमें अपैण करदियां 
करे। अब एवमप्रकार भगवतम पुण्योकी अपण करदेगा तो भगवान उसके 
पापोंको भी मस्म करदेवेंगे। मगवांन आगे अजुनको कहेंगे, कि “य- 
त्कुरोपि यदश्नासि” तथा “सर्वधरस्मान्‌ परित्यज्य” देखो (थर०& 
श्ले०१७ और ञअ० १प्श्ले०६६ ) श्रुति काभी बचन है- ४#- 
यदापश्यः पश्यते स्कमवर्ग कर्तास्‍्मीश पुरुष बह्मययोनिम । तदां 
विद्वान पुएयपापे विध्य निरुजनः परस्मं साम्यशुपेति [ मू०३ 
ख० १ श्र०३ ] अर्थात जब विढान बुडिदुक्त कम करने वाला 
करमीके फलको त्यागताहुश्ा रुक्‍्मबण जो ज्योतिः स्वरूप जगत्के: 
तो अह्ययोनि ईश्वररूप पुरुष को देखता है अर्थात भगवतस्वरूष को 
हृदयके नेत्नोंस अवलोकन करने लगजाता है तब वह पुरुष सर्वे 
कर्मोसे निर्शेपहों पाप पुण्यको नाश करके परम समताको प्राप्त होता 
है अर्थात अहैत-रूप समभावको प्राप्त होता है। तबही उसके दुःख 
सुख, हानि, लाभ, मान, अपमान, जय, अजय इत्यादि सम होजाते 
हैं । इसीसे कहा, कि “ परम साम्यमुपेति ” परम साम्यकों 
प्राप्त हौता है। यही वार्चा भगवान अजजुनको उपदेश करतें हैं, कि 
[ तस्माद्योगाय युब्यस्व योग: कमैसु कोशलम्म्‌ | इस 
लिये हे अर्जुन | तू योगके लिये अरथाव समत्वबुडधियुक्त कमके लिये 
यत्न कर ! क्योंकि कर्म कुशल होनाही योग कहलाता है । 
इस बुदियुक्त कममें बहुत वडी शक्ति तो यह है, कि यद्यपि ये देखनेमें 
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वाहरकी दृष्टिसे बन्धनके कारण जानपडते हैं, पर यथाथेमें ये अपने स 
जातीय सब पाप पुणयोको भस्म करडालनेका सामथ्ये रखते हैं। क्योंकि 
कमकी जो कुशलता है अथवा बुद्धि युक्त होकर कम करनेमें कत्तो की 
जो चतुराई हैवही योग है ओर समयुड्ि करके भमगवत्‌ चरणारविन्दकी 
ग्राप्तिके लिये निष्काम कर्मोंका सम्पादन करनाही कर्ताकी चतुराई है। 
इसीको वुडियुक्त होकर कम करना कहते हैं और निप्काम कमर कर 
नेका अभ्यास भी इसीके छाया प्राप्त होता हैं॥ ५० ॥ 
अन्न इस प्रकार बुद्धियुक्त होकर निष्काम कस करनेवाले किस 
पढको प्राप्त हागये वा होते हैं? सो सुन । 
म०--कम्मजं वुद्धियुक्ता हि फल त्यक्त्वा मनीषिण: । 
जन्मवन्धविनिसुक्ताः पद गच्छन्त्यनामयस्‌ ॥४१॥ 
पदच्छेद:- बुंडियुक्ता: ( समलबुदूचान्विताः ) मनीषिणः 
( सनोनिग्रहसमथों; । तत््वमस्यथादिमहावाक्यजन्यात्ममनीषावन्तः ) 
हि ( निश्रयेन ) कम्मेजप्‌ ( शुभाशुभकर्मम्यो जातम | ) फलमे 
₹ परिणामम्‌ । विपाकम । सुखदुःखभोगम्‌ ) त्यक्ला ( विहाय ) 
जन्मवन्धविनिसुक्ता: ( जन्मरूपेण बन्धेन मुक्ता: | जीवस्युक्ता: ) 
[_ सन्‍तः ] अनामयम ( स्वेसंसारेसंस्पशेशून्यस्‌ । निरूपद्रवम । 
अविद्या तत्काय्यात्मकं रोगरहित॒मभयम्‌ ।) पदम (स्थानम) गच्छुन्ति 
६ आाप्लुवान्ति 90 ५१ ॥ | 
पदा्थ:- (बुद्धियुद्ता:) बुडियुक्त कम करनेवाले (मनीषियण:) 


॥छो० ॥ ५१ ॥ ओमक्रगवद्नैर्ता ४४१ 
कक मिलकर कट मर जर मी ज अकिक तक जनम की किक द कद. 
ज्ञानी पुरुष, ( कमेजम्‌ ) कर्मसे उत्पन्न ( फलम ) फलको 
€ त्यक्त्ा ) छोड कर ( जन्सवन्धविनिरक्ता: ) बार-बार जन्म 
लेनेके वन्धनसे छूट, ( अ्रनामयम्‌ ) सब रोगोंसे रहित अर्थात्‌ नि- 
रुपद्रव ( पदम ) मोक्ष-पदको ( गच्छुन्ति ) प्राप्त होते हैं ॥ ५१ ॥ 

भावाथः--- योगेश्वर भगवान्‌ श्री आनन्दकन्द कृष्णचन्द्र 
चुड्ियुक्त कम करने वाले पुष्ठपोंके विषय प्रशंसा करते हुए कहते हें, 
कि [ कमज बुद्धियुक्ता हि फल त्यक्त्वा मनीषिणः ] 
है अरज्जुन । जो लोग बुडियुक्त मनीषी हैं श्र्थात्‌ सवेशास्त्र पारंगत है 
केवल ईश्वर प्राप्ति निमित्त कर्मोका सम्पादन किया करते हैं थे ही 
शुभा-शुम कर्मोके फलोंकों त्याग कर [जन्म बन्ध विनिमुक्ताः ] 
जन्मके वन्धनसे छूट वरे अर्थात्‌ नीच ओर उच्च योनियोंे जन्म 
लेने और मरनेके दु:खसे बचकर [पद गच्छन्त्यनामयम्‌]ग्रनामय 
अर्थात्‌ माया रचित सर उपद्रवों और रोगोंसे रहित थानन्द “स्वरूप 
विष्णुके परम पदको प्राप्त करते हैं। क्योंकि जिन लोगोंके साथ कर्म 
चन्धन लंगाहुआ है वे घटी-येत्रके समान शुमाशुभ कमाके फलमें पढें 
हुए बुरी भली योनियोंको प्राप्त हुआ करते हैं । इसी कारंण श्रुति भी 
कहती है, कि “ यान्यवद्यानिं कर्म्माणि तानि सेवितव्यानि नो 
इतराणि ” ( तेत्तिरीयोप० ६ति २० में देखो ) अथ---जो अनवद् 
जर्थात अनिन्दित कर्म हैं वे ही सेउन करेनें योग्य हे इतर नहीं । तहां 
अनिन्दित कम उन्हींको कहसकते हैं जो निष्काम होकर वि्येजाते 


हैं; अर्थात्‌ जिनमें फलकी इच्छा नहीं रहती । जो कम कामना रुहिट 
४६ 
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कियेजाते हैं वे वन्धनके कारण हैं | इसलिये वे निन्दित कम कहे- 
जाते हैं॥ ५१ ॥ 


इतना सुन अजुनने पूछा, भगवन ! योगानुष्ठान जनित सत 
शुद्धिसे उपन्न चुडि मुर्कंस कब प्राप्त होगी मेरी सब कामनायें कब दूर 
होंगी ?और मेरा अन्त:करण कव शुद्ध होजावेगा ? अर्थात त्रैगुण्यात्मक 
वेद वाक्योंसे रहित हो मैं शान्तिको कब प्राप्त होजाऊंगा ? 
इसके उत्तरमें भगवान कहते हैं कि--- 


मू०-यदा ते मोहकलिलं वुद्धिव्य॑तितरिष्यति । 


5 ३ $ 


तदा गन्तासि निवंदं श्रोतव्यस्य श्रतस्यच ॥ 


॥५२॥ 
पुद॒ुच्छेद:--यदा ( यरिमन्काले । यप्यामवस्थायात | ) ते (तव) 
बुद्धि; ( अन्त.करणमस ) मोहकलिलम ( अविवेकात्मकं कालुप्यम । 
इप्टानिष्टवियोगसंयोगजनित कालुष्यत ) व्यतितरिष्यति ( व्यति- 
कूमिष्यति। )तदा ( तरिमिनकाले । तस्यामवस्थायास्‌ ) श्रोतव्यस्थ 
( अवणीयस्य )च ( तथा ) श्रुतस्य ( आकणितस्यावधुतस्य 
शाख्स्य । ) निर्वेदस्‌ ( देतृप्णयस्त्‌ ) गन्तासि ( प्राप्नोषि) ॥४र॥। 


पदाथ:-- हे अज्चुन! (यदा) जब (ते) तेरी ( बुद्धि: 
बुद्धि ( सोहकलिलम ) मोहात्मक अविचेकरूप कलुषको अर्थात 
अज्ञानताके कठिन दुगकी ( व्यतितरिष्यति ) पारकरजाबेगी( तद्ा ) 
तव तू (ओतब्यस्थ) सुननेके योग्य वचनोंसे (च) तथा ( श्रुतस्थ) 


रो० ॥१२॥ शौमझगव ता ४४३. 
न 
सुने हुए त्रैगुश्यात्मक वेदशास््रके वचनोंसे ( निर्वेदम ) वैराग्यको 

( गन्तासि ) प्राप्त होजावेगा॥ ५२ ॥ 
भावाथ:--अजुनने जब भगवानसे पूछ है, कि मुझे योगानुष्ठान- 
जनित बुद्धि अर्थात्‌ सब कर्मेंकी समान समझ उनके फल को. भगवत्‌ में 
अपरण करेनेवाली बुद्धि तथा सब कामनाञओंके निकल जानेसे मेरे अन्त: 
करणकी शुद्धि कब उत्न्न होगी ? तब इसके उत्तग्में भगवान कहते हैं,कि 
[ यदाते मोहकलिल  वुदधिव्यतितरिष्यति ] हे अज्जैन ! तेरी 
बुद्धि जो मोह समूहके कठिन दुगम मारी फिरती है, मारे मोहके तेरा 
हृदय जरजरीमभृत होरहा है, इष्ट पदार्थीके न मिलने से जोःतेरे हृदयमें . 
नाना प्रकारंके ताप उसन्न होरहे हैं और में यह हूं, यह मेरा: हे, इस: 
प्रकारकी भ्रज्ञानताके घोर वनमें जो तू पडा घवरा रहा है, ये सर्वेश्रकारंकी' 
व्याकुलतायें तब दूर होंगी जबतेरा अ्रन्तःकरण इन सर्वप्रकारकेबखिः 
डॉपते ब्रिलग हाजावेगा, भ्र्थात्‌ जब किसी महान, गुरुकी कृपा वारा 
इस घोर श्रज्ञानताके गभीर वनसे पार निकल जावेगा [तदा गन्तासि 
निवेंद श्रोतव्यस्य श्रतस्य च] हे अज्जैन ! तबही तू आगे सुनने 
योग्य शास्त्रोंसे अथबा सुनेहए शास्त्रों के बचनोंसे तथा त्रैगुग्यात्मक वेद्‌ 
वचनोंसे वैराग्यको प्राप्त हैगा। अभिप्राय यह है, कि मोहको छेडदेने हीः 
से तुफे फिर किसी भयानक वा रोचक विषयके सुनने, सुनाने, जानने, 
जनानेकी रुचि न रहेगी, मिथ्या वकवादोंसे तू रहित होकर केवल 
आध्यात्मिक-शासत्र ही से प्रेस करेगा । तबही तेरे सारे केश आपसे 
आप ४२ होंगे ओरे तू समतर बुडिको भाप्त हा तिष्काम होजाबेगा | 
पाठकोंके कल्याण निमित्त यहां एक श्रुतिका प्रमाण देकर 


ह ४४ . श्रीमड्भगउद्वीना [ अध्या० २] 


मोहाकून्त पुरुषोके खवरूपका परिचय दिया जाता है--बथा सोम्य पुर 
गन्ध्रेम्योमिनद्धालमानीय त॑ तेतो5तिजने घिसृजेत्स यथा तल- 
आड़ उदझ5्धराड्ा प्त्यड्ा प्रध्मायीतामिनंद्धाक्ष आनीतो5मित- 
द्वाक्नो विमृष्ठ: ( छांदो० चतु्देश खे० आ० ६श्वु० १ )। 

अथ्‌- महात्मा आरुशि अपने पुत्र श्वेतकेलुसे कहते हैं, कि हे सोम्य 
जैसे कोड़े तरकर किसी पुरुषकी आंख कब्र उसकी राजधानी गन्धार- 
नारसे लाकर किसी निजन वनमें छेडदेवे तब वह आंखेंमें पट्टी बैंधा हुआ 
पुरुष पूर्व, पश्चिम, उद्रे और दक्षिण फिरता हुआ कंटकोमें केश 
पता हुआ यों रोता औओ जिछ्ाता है, कि हा | देखो झुझवो वि सीने मेरी 
आंखों पर पट्टी वांधकर यहां इस जंगल ये फेंकदिया है। हा मे भत्यम्त 
क्लेश-पारहाहूं। मेरी रक्षा करो ! मेरी आंख खोले | सेरे घरकानाग बताओ [ 

इसी प्रकार सेंसारके अज्ञानी जीव मोहके निर्जन वनमें च्ि- 
व्लाते फिरते हैं । इस मोहसे निकलना अतिही कठिन है। घन, 
पुत्र, दारा इल्ादि ये सब मोहके कारण हैं। क्योंकि जब इनकी प्रापि 
होती है तव यह जीव हर्षित होता है, पर इनके अभाव होजानेसे 
घोर मोहमें पडा हुआ तथा उनही पदार्थोंकी इच्छामें अन्ध हुआ 
इधर उधर भारा फिरता है । कमी घनकी इच्छासे प्रथ्वी खोद 
डालता है । कभी श्मशानमें संत्रोंको जगाता फिरता है। कभी जता है । कभी *मशानमें संतरोंको जगाता फिस्ता है। कभी घन 
टिप्प - पाठकों ! इसी तात्पय्थे में भतहरिने कैसा उत्तम श्तोक कहा है--उत्खात॑ 

निविर्ेकया क्षितितलं मातारगिरिधातवों । निस्‍्तीर्णः सरितांपतिनृउतयों यत्लेन संशोषिता । _ 
मंनाराधनतत्परेण मनप्ता नीताः श्मशाने निशाः ६ पराप्तः काणवरट्कोपे न मयपह 
तृष्णेअ्युता मुंच माय्‌ | ( भर्तृहरि. वैराग्यशतक छो० ४) 


शेगाररा। भीमद्गगवड़ीता करे 
कक की निकीक कपल कद मिनिशलिक मिल किलिलि+एए 
वालोके पीछे-पीछे दांत निपोडे ठकुर-सुहाती वातें करता फिरता है । 
ये बातें सब्र मोहकी ही हैं । यह भेरा है और मैं इसका हूं, ऐसे जानना 
भी मेह ही हे । मनका चंचल होना भी मोह ही है। शरीरका 
अमिप्रान काना भी मोहही है। घन पाकर मधुमक्तिकाके समान 
उसके संचय करनेम॑ लगा रहना भी मोह ही है। 
तात्य्य यह है, कि मोहका बहुत बडा महा घोर निजन वन 
है जिसमें यह अन्धा जीत्र कप्ट पारहा है। जैसे पतमर-कतु में 
उप्ण बायके लगने से सब पत्र पुष्प सुखकर कर जाते हैं, ऐसे मोहरूप 
वायु के लानेसे मनुष्पोंके वल, पराक्रम इत्यादि सब नष्ट होजाते हैं । 
जैसे पवनके चलनेसे मेघोंका अभाव होजाता है | ऐसे ही मोहसे 
सदणोका नाश होजाता है। तृप्णारूपी सर्पिणीको पुष्ट करनेके लिये यह 
मोहरूप सुन्दर क्षीर है । वेराग्यहूप कमलको चरजानेवाला यहीं मोह 
रूप हरती है । अवशुणरूप जलके एकत्र होनेकेलिये यह मो- 
हरूप अत्यन्त गहरा तडाग है । इस मोह कलिलका तरना अलन्तहीं 
कठिन है। कोई पुषषार्थी सूर्य, ओरचन्द्रमाको अपनी मूटीमें बांधले तो 
बाँधले, सातों समुद्रको पीजाबे तो पीजाबे और सुमेरु पवतको चूर करे 
तो करके, पर मोह कलिल का तरना अत्यन्त कठिन है। इसीलिये 
भगवान अजजुनके प्रति कहते हैं, कि जब तेरी बुर्ि इस मोह-कलि- 
लके तरनेको सम होजावेगी तत्रही तृ /“ श्रोतव्य” और “श्रुत ” 
घर्थाव सुनने योग्य और सुने हुए शाखक्रे वचनों से विरागको ग्रप्तहोगा ॥ 
तुके कहना सुनना कुछभी अच्छा न लगेगा । जैसे तूने बेदॉमें सुना 
है, कि “मा संसूज वर्चेसा प्रज्याच धनेनच” भर्थ-यजमान भाहुनीक 


घ ४३१ शमडगवद्ीना [ अव्या« २] 
मा 5 पल डक कप 
अग्नि का उपस्थान करते समय यजुर्वेद के अच्या« २० मंत्र २२ के अन्त 
वोलता है ,कि हे अग्निदेव ! तू मेरेलिये बह्मतेज, प्रजा, पुत्र, पोत्र, 
घन इत्याठिकी स्चना करदे | अर्थात इन सब वस्तुओंको मुझे 
प्रदान करदे | इस वचनको सुन वहुतेरे पुरुष थोडा अन्न अग्निमें 
भस्मकर विविध प्रकारकी कामना चाहते हैं। सो जबतक पुत्र, पोत्र, 
धन, सम्पत्ति इत्यादिकी इच्छा बनी रहेगी तवहीतक मोहवश इन श्रोतत्य 
आर अ्रत वचनोंसे स्नेह रहेगा। जव कामनाओंसे रहित होजायगा तब विरा- 
ग उत्नन्‍न होजावेगा | इसीसे सगवाचने पहलेही अज़ुनसे कहा कितू 
वेदके उन वचनोंको जो जैगुण्यविषयी हैं परित्याग करके निर््रेगुण्य 
हो जा। उसी वचनको च्डकरनेके लिय इस्ल्छोकम श्रोतव्य और श्रुत 
वचनोंसे विराग प्राप्त होनकी आज्ञा देते हैँ | मोह छोडेविना श्रोतव्य 
झोर श्रुत वचनोंसे मन नहीं हयता है। क्योंकि दष्णाग्रस्त प्राणीका मोह 
छूटता नहीं और मोहके नहीं छूटने तक पुष्पित वचनोंति विराग 

होता नहीं ॥ ; 

जो वचन पहले श्रोतव्य रहता हे अर्थात्‌ सुनने योग्य रहता है वह 
सुनने केपश्चात्‌ “श्रुत” कहाजाता है अर्थात वेदों से जब ऐसा सुनते हैं, कि 
असुक सतरके साधनसे धन,अमुक संत्रके जपनेस पुत्र परिवार इत्यादि तथा 
असुक संचके जपनेस स्वगमं अप्सरादिके सग विहार करनेका सुख 
भाप्त होगा, तव लालचके तथा इब्द्रियोंके खादके वशीभूत 
हो उन वचनोंमें अधिक मन लगाते हैं । अर्थात्‌ ये श्रोतव्य 
वचन पीछे श्रुत होकर उनके जन्म मरणके कारण होते हैं । 
इंसलिय इन ओतव्य और श्ुतते श्ाष्ी विरागको तवही आप्त होगा 


छो० | १४॥ श्रौमद्भगवद्जीता ४४७ 
सकल मा 233, 
जब इन विषयभोगके तथा ऐश्वय्थे प्राष्तिके भोहको छोडेगा। जब एवम्‌ 
प्रकार मोहको त्याग शास्त्र-बचनोंसे विरागको प्राप्त होगा तबही 
निप्काम होकर अन्तःकरणकी शुद्धि लाभकर बक्षमप्राप्तिक अधिकारी 

होगा ॥ ५२॥ : 
भव भगवान शगंल श्लोकमें दिखवेंगे, कि श्रोतव्य भौर श्रुत 


टिप्प० शंका- भंगवानके शस प्रकार उपदेश करनेसे वेद पचनोंगें भविग्वास 
उत्पन्न हेनेका भय है। जिस श्रवणशुनिष्ठा को शथ्यात्म शासतरने अपना प्रथम भंग बना 
रखा है उसे भगवान इस प्रकार निन्दित कर उसके त्यागका उपदेश क्यों करते है ? 
जव भ्रध्यात्म शास्रकीं प्रथम निष्ठा श्रवणका ही त्याग हाजावेगा तो जिस भध्यात्म-शात्र- 
का भगवान्‌ उपदेश कर रहे है वह रसातलको चलाजावेगा । इसलिये भगवानुका 
श्रोतव्य भौर श्रुत् से भदचि कराना अयोग्य देख पढता है । ऐसा करनेसे अवण- 


निए्ठामें किंसोकी भी रुचि न रहेगी। ऐसा क्‍यों ? । े 
समाधान- श्रवण-निष्ठा मध्यात्मत्ानकौ प्रथम निष्ठा है भर्थाव साधनकाल 
की आरम्भावस्था है भौर भगवान्‌ इस छोकमें अ-यात्म शाख्रके साधनकी अन्तिम भवत्था 
भ्र्थाव्‌ निष्पत्त्यवस्था जिसे सिद्धान्तकाल भी कहते हैं. उपदेश कररहे है । प्रगट है, कि 
साधन सदा अपने प्िद्धान्तमं लय हाजाता है । झीलिये “ श्रवणनिष्ठा ” इस निष्पत्तय- 
चस्थामें लय हेजाती है। इसी कारण भगवान्‌ कहते है, कि हे भजन ! तेरी बुद्धि जब॑ 
योगके परम तत्वको प्राप्त होजाविगी तब धवण हत्यादि सर्व निष्ठाञ्रोंका लोप हाजावेगा । 
यहां भ्रभिषाय यह है, कि साधन काल तक गुरुके अथवा वेदशासत्रके वचनोके सुननेकों 
आवश्यकता रहती है । सिद्धान्तकालमें जब प्राणी नैगुश्य विषयोंसे रदित होजाता है तर्ब 
श्रोतव्य चौर श्रुत॒ किसीकी भी भावश्यकता नहीं रहती । जैसे चुधा पिपासाकी 


शान्तिके पश्चात्‌ भम्रत समान भी मधुर भ्ज्ञ वा स्वादु जलकी झावश्यकता नहों रहती । 
शकामतकरों ॥ ५३ ॥ 


हद ओमइगवद्ौता ु [ अरध्या ०२] 


बचनोंसे विरक्त होनेपर आणियोंकी प्रज्ञाकी स्थिरता भ्गवत्‌-स्वरूपमें 
श्रतिविप्रतिपन्‍ना ते यदा स्थास्यति निश्चला । 


| 


समाधावचलावुद्धिस्तदा योगमवाप्स्थसि ॥ 

॥४३॥ 

पदच्छद:--- अ्तिविप्नतिपन्‍ना ( अनेक साध्यसाधनपका- 
शनश्रुतिमिविक्षिप्ता | नानाविधशास्रश्ववण: संशयत्रस्ता )ते (तव ) 
चुडि; (अन्तःकरणम ) यदा (यस्यामवस्थायामं) समाघों (परमात्म- 
नि ) निश्चला ( विजप्चलनवजिता। जाग्रतस्वप्मदशनलक्षणविक्तेप 
रहिता ) अचल्मा ( लय॑विक्तेपशून्या । सुपृप्तिमूर्िच्छास्तव्धिमावाद्रिप- 
लयलक्षणचलनरहिता ) स्थास्थति ( स्थिराभविष्यति। समाहिता भवि- 
ध्यति ) तदा ( तस्वासवस्थायाम्‌ ) [त्वम ] योगम ( विवेकप्ज्ञाम्‌ । 
सांस्ययोगम | योगफलंतत्वज्ञनम्‌ ) अवाप्स्यसि (प्रप्स्यसि: )श्शा! 


पदाथ:--- हेअज्न ] (श्रुतिविप्रतिपन्‍्ना) श्षतियोंके सिन्‍न- 

सिन्‍न आशयोंको श्रवण करके विक्तिप्तहुई अथात व्याकुल हुई (ते) 

तेरी (बुड्ि:) बुद्धि (यदा) जब (समाघों) समाधि अथात्‌ ईश्वरके स्वरू 

पमे (निश्चला) विक्तेपोंसे रहित हो३ र स्थिर और (अचला) अब्ल 

होकर (स्थास्यति) ठहर जावेगी (तद्म) तब तू (योग) योगफल, जो 

तचज्ञान अथात्‌ जीवात्म और ण्समात्माकी एकवा, तिसे प्राप्तकरेगर 
हु ॥५१॥ 


! शो ॥श्श। घॉमक्रगबद़ीता ३४६ 
ही लक ल न ममार नकल पलक जल अत कलम केकेस 
भावार्थ:- श्रोतव्य ओर श्रुत वचनोंसे मनुष्यों की प्रज्ञा रिथिर- 
ताको प्राप्तहो भगवत-स्वरूप में कैसे जामिलती है? उसे वरशशन करेते 
हुये श्री योगेश्वर भगवान्‌ अर्जुन के प्रति कहते हैं, कि हे अज्ुन ! 
मेने जो तुमसे पहिले कहा, कि श्रोतन्य और श्रत इन दोनों प्रकार 
के बचनोंसे तू निर्वेद अर्थात्‌ विरागको प्राप्त होजा! इस मेरे बचन 
को सुन तेरी बुडिमें यह भ्रम अवश्य होगा, कि आजतक जो 
श्रुति स्मृतियोंके वचन मैंने सुने हैं ओरे उनकी आज्ञानुसार चलचुका 
हूं वे सब कया निरथक हैं ? सो हे अर्जुन! मेरे कहनेका यह ताल 
नहीं, कि तूने आज तक जो कुछ श्रुति स्मृतियोंकी बातें सुनी 
उन्हें निर्थेक जान । नहीं ! नहीं !! अज्जैन ! मुख्य तात्पय्य मेरे कह- 
नेका कया है ? सो सुन ! [ श्रुतिविप्रतिपन्‍ना ते यदा स्था- 
स्थति निश्चला ] श्रुति स््रतियोंके तथा खयं बेदके वचनोंमे वा 
नाना प्रकारके दशनोंके वचनोंमें जो मिन्‍नता पायी जाती हैं उनको 
सुनते-सुनते प्राणियोंकी बुद्धि जो चंचल” होजाती है, वह बुदि जब 
रिथिरताको प्राप्त होजाती है तव यथाथ तत्त्वका वोध होता है। जैसे कोई 
शासत्रज्ञ आत्माको नित्य, कोई अनित्य, कोई कत्ती, कोई अकर्ता तथा 
कोई अनेक, कोई एक ओर इसी प्रकार जगतको कोई मिश्या, कोई सत्य 
कोई कर्मको जगका कारण, कोई कमकी अपेक्षा इश्वरकों जगतुका कारण, 
कोई जगतको अनादि और कोई उत्तक्ति तथा नाशवाला जानता है। 
जह्मके स्वरूपके कथन कोई साकार, कोई निराकार, कोई सगुश, 
कोई निर्गुण और कोई दोनोंसे विल्नक्षण मानता है। फिर उपासना 
मेदसे स्मात॑ मतके अनुसारे कोई पाच पांच देवताओंकी उपासना- 
प्र 


है ० ऑमंद्रगवद्गीवा [ अव्य[० हे 
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मानता है । फिर उन उपासनाओंकी रीति भांतिमें शाक्त, बेप्णव 
इत्यादिका भेद लगाकर परस्पर एक प्रकारका विरोध मानता है । कोई 
कम, कोई ज्ञान, कोई ध्यान, कोई जप, कोई तप, कोई त्रत इत्यादि 
को अपने श्रुतके अनुसार अपने पक्तको वलिप्ठ ओर अ्रेप्ठ मानता हैं 
ओर दसरे पक्षको निवल मानता है। 
उक्त अकार श्रति स्मृतियों के बचनंकि। सुनकर जो 
बुंडि. व्याकुल होजाती है और चेंचल होकर आज इस मतमें 
कलह उस मत मारी फिरती है उसी वुडिको “अतिवि- 
प्रतिपन्‍ना ” अर्थात्‌ श्रुतियोंमें विज्षिप्त हुई बुद्धि कहते हैं 
इसलिये भगवान कहते हैँ, कि हे अज्जुन! इस प्रकारके संशयोसे चच 
ल हुई तेरी वुद्धि जब स्थिर होकर एक ठोरमें समाधिस्थ होजावेगी 
अर्थात्‌ विक्षेपले वजित होकर विकल्पशून्य हो विपयेय, संशय, अस- 
स्मावना, विपरीतमावना इत्यादिसे रहित होकर निर्वात दीपशिखाके 
समान कम्परहित ओर अडोल होजावेगी ओर [समाधावचलावबुद्नि:] 
समाधिम अचल होजावेगी अर्थात्‌ लय और विच्तेपसे रहित होकर आत्मस 
रूपमें टिकजाबेगी [तदा योगमवाप्स्यसि! तब तू योगको प्राप्त 
करेगा ) 
विवक वाली बुद्धि अथात्‌ ज्ञानद्वरा शुरू होगयीं हे जा बुद्धि 
सो जब आत्म-निष्ठ ह्वाजाबे तब उसीके कहिये योग अथवा जीव और 
परमात्माकी एकताका लक्षण अथवा तत्त्वमसि इत्यादि बेदके महावाक्यों- 
सजा अखणड अल्मका साक्षात्कार तथा बहालाकस पाताल पण्यम्तके 
जात्रो्म एक ब्ह्मभाव उसीका कहिये योग । से येगग तबतक पाप्त नहीं: 


छी० ॥ ५६४॥ श्रीपद्गवहीता ४५९ 
पी नकयह कस की कक बज 5 कम मिनी रिलशक न कर कशिकिमिर कक 
होता, जवतक भात्मामें ७थचल अथीात्‌ रिथर बुद्धि न हो। इसी कारण 
भगवान घजुनसे कहते हैं, कि श्रुति स्मृतिके वाक्योर्मे जोवुडिकी चैच- 
लता है उसे त्यागकर तथा वाक्योंमं स्थान, काल और अधिकारके भेद 
से, जो मिन्‍्नता है उसे मिन्‍नता न मानकर, भिन्न-भिन्न अधिकारियोंमें 
साधनों की सिद्धि निमित्त केवल एक उपाय जानकर जब तेरी बुद्धि. 
समाधिमें निश्वल होगी त्व तू यथार्थ योगको आ्राप्तहोगा । मुख्य श्र 
, भिप्राय यहहै, कि पुत्रे कथन कियेहुए वखेडोंसे विलग हो जब बुद्धि 
एक अात्मामें जामिलिगी, तबहीं यथाथ योगकी प्राप्ति समझी 
जावेगी । पूमाण श्रुति- “ यथा नद्यः स्यन्दमानाः ससुब्रेघ्स्तं 
गच्छन्ति नामरूपे विहाय । तथा विद्वान नामख्यादिसक्तः 
पसात्परं पुरुषसुपेति दिव्यस॥ (मृणडकोपनिषद्‌ खें० २ श्रु० ६२) 
अथे--- जैसे मिन्न-मिन्‍न नदियां गंगा, यमुना, सरखती इत्या- 
दिके नामोंसे वहती हुई समुद्रमें जा अपने नाम और रूपको त्याग- 
कर शर्त होजातीहैं; अर्थात्‌ समुद्रमें मिलजानेके पश्चात्‌ फिर उनके 
मिन्‍न-मिन्‍न नामका पताभी नहीं रहता । इसी प्रकार विद्यानः अवि- 
द्याकुत मिस्त-मिन्‍न नाम रूपोंको त्याग उस परातर परम दिव्य पुरुष 
में जाकर लय होजाताहै । जैसे मैं बराह्मण॒हू, मैं क्षत्रिय, में वैश्य, 
मैं शुद्रहे, में शाक्तहूं, मैं शैव हूं, में अह्मचारी हूं, में गहस्थह, में 
वानप्रस्थ हूँ, मैं सन्‍्न्‍्यासी हूं. मैं अग्निहोत हूं. मैं ओ्ोतृ हूं, में राजा 

#इस श्तोकमे एक बुद्धिके लिये जो दो शब्द निश्चल तौर अचल भगगवानने 
प्रयोग किये हैं । स्रो भाष्यकार भगवान्‌ शंकरके भाष्य पर व्याख्या करने वाले भानन्द्‌ 
गिरिने दोनेंके दो मिन्‍न भर्थ-किये है । “नैश्वल्यम्‌ए“अविवेक राहित्यम” “घचवतम्‌ ! 
८४ विकृल्प्शुन्यत्वमु ! 


8४६ पीमडगव हीवी श्िच्या० २] 





हू, में रंक हू, में वुद्धिमान्‌ हूं, में मूख हूं, में धम्मात्मा हूं, मैं पापात्मा 
हूँ इत्यादि-इत्यादि सतव॒ भिन्न-भिन्न नाम रूपोंके बखेडे हैं, ये 
सबके सब॒योगस्थ होने ही से मगवत्‌-स्वरूपमें लय होकर मिट- 
जाते हैं । 

भगवान्‌के कहनेका अभिप्नाय यह है, कि जब प्राणी अपनी च॑- 
चल ओर विद्षिप्त बुद्धिको स्थिरकर आत्म-स्व॒रूप रूप समुद्र प्रवेशकर 
समाधिम्थ होजाबेगा तब ही जानाजावेगा, कि यह योगको प्राप्त होगया । 
तब हो वह स्थितप्रज्ञ भी कहा जावेगा । 


शेकार पहले “योग शब्द ” का अथ श्युडियुक्तकर्म 
बताया (देखो श्लोक ५० ) और अब आत्मामें *समाधिस्थ होनेको 
योग वताते हैं ऐसा क्‍यों ! 

समाधान--बुदियुक्त कमे करते-करते भी अन्तमें भगवतू -स्वरुपमें 
समाधि होजाती है। इसलिये साधन और सिद्ान्तकाल दोनोंको भग- 
वानने“योग” शब्दके नामसे कहा। योग शब्द ही ऐसा अदभुत है, 
किजो स्थितप्रज्ञ हैं अर्थात्‌ समाधिमें जिनकी अचल वुद्धि होगयी है, वे ही. 
इस शब्दुके आनन्दको भोगते हैं। वे ही इसके यथाय तत्त्वको जानते हैं | 
क्योंकि ऐसी अवस्थामें क्‍या होजाता हैं? सो सुनो । श्रु०-यत्परंत्र- 
हाय सवीत्मा विश्वस्याध्यतनंमहत! सूक्ष्मात्सक्ष्मतरं नित्य॑ तत्वमेव 
तमेव ततू ॥ (कैवल्योपनिषत्‌ श्रु० ३ ६) अथ---जो परंबह्म सवात्मा 


+चुड्युक्तकमै--साधनकाल है। 
* आत्माम सम्राधिस्व होना--सिद्धा न्तकाल- है. 


छों० ॥ १४ ॥ श्रीमद्भगग हू ता श्प१्र 





संबके हृदयमें निवास करनेवालाहै, सर्वान्तयामी है, जो सम्पूर विश्व- 
का आभायतन अथात महदाधार है, जो सृक्ष्मसे मी सृक्तमः है ओरे 
निद्य है “४ तत्तमेव त्वमेव तत्‌ » सोही तू हैं और तूही सो हे । 
इसी अवस्थाकी प्राप्तिको योगकी प्राप्ति कहते हें । ओर इसकी प्राप्ति 
करने वालेको स्थितप्रज्ञ कहते हैं। तीनों लोकोंम र्थितप्रज्ञ पुरुषका ही 
महदू यश है। त्थितपक्ञही परमानन्दको लाम करता है । सारा विश्व 
स्थितपरश्को ही सिर नवाता है ॥ ५३ ॥ 
इतना सुन अजुनने भगवानसे पूछा। 


अजुन उवाच 


स्‌०--स्थितप्रज्ञस्थ का भाषा समाधिस्थस्थ केशव ! 
स्थितधी: कि प्रभाषेत किमासीत व्रजेत किम ॥ 
॥ ४४ ॥ 


पदच्छद:- -केशव ! ( हे केशिहन्‌ हरे ! हे सर्वान्तर्यामिनः 
परमात्मन !) समाथिस्थस्य (लब्घा समाधो पूज्ञा यस्य तस्य) र्थित- 
प्रज्ञस्थ (पत्यगात्मनि पूतिष्ठिता पूज्ञा यसय तस्य) भाषा (भाष्यते5नयेति- 
भाषा | भाषणम । वचनम्‌ । संकेतविशेष; । आचार्य्याणां युक्तियुक्ता 
वाक्‌ ) का ? स्थितधी: ( स्थित्ज्ञ: ) किम ( कथम्‌ ) 
प्रभापेत ( बदति ) किछ्त ( कथम्‌ ) आसीत ( भासते। ब्यु- 
व्यितचचित्तनिग्रहाय वहिरिच्द्रियाणां निग्नरहं करोति) किम ( कथम ) 
बजेत (अजति। विषयान भुडक्के श्राप्नोति वा) ॥ ५४ ॥ 


४५४ श्रीमैद्गगवद्वीतों [अच्या० ३२ 
का 8 कम कर 
पदार्थ:--(केशव |) हे केशव! (समाधिस्थस्य ) समाधिम जो 
पुरुष स्थित है, अथात्‌ आत्मामें वा उस बह्ममें जो लीन होरहाहै 
तिसके विषे अथात ( स्थितप्रज्ञस्य ) जिसकी बुद्धि आत्माहीमें स्थिरे 
होरही है तिसके विषे “( काभाषा))” क्या भाषा है ! अर्थात्‌ क्या 
लक्षण ? क्या व्याख्या ? वा क्या परिच्छेद है ! वह किस पूकार पुका 
राजाता है [| तथा ( स्थितधीः ) रिथर बुद्धिवाला खये ( किप्रभाषेत) 
क्या वोलता है १ ( किम झ्ासीत ) कैंसे वैठता है ! और ( किम 
बजेत ) कैस चलता है! सो मुझे समकाकर कहो! ॥ ५४ ॥ 
भावार्थ :----श्यामसुन्दर बजकिशोर भक्तच्च्तिचोरने जब 
अजुनसे यों कहा,कि “समाधिस्थ पुरुषको योगकी प्राप्ति होती है इसलिये 
तू अचल समाघधिको प्राप्त कर” ! तव इतना सुनतेही अज्ुनके हृदयमें 
तीन चार पूकारके पूश्नोंके वीज उत्तन्न हो आये ओर ऐसी श्रद्धा वढी, 
कि उताहुल होकर वड़ी शीघ्रताके साथ एकवारगी चार प्रश्न एकसाथ 
करगया । पृश्नकर्ताको उचित है, कि स्थिरतापूर्वक उत्तर देनेवालेसे 
एक एक प्रश्न करे आर एकके पश्चात्‌ दूसरे का उत्तर पाताजावे, पर 
अजुनने व्याकुल होकर ये चार प्रश्न एकसाथ करदिये । इसका 
कारण यह है, कि उसने अपने मनमें यह विचारा, कि ऐसे 
घोर युद्के समय ऐसा न हो, कि मेरे मनकी वात मन ही में रह 
जाबे । क्‍योंकि जो किसी शन्रुने कट युडका प्रचार कर बाण 
जहर करना आरंभ कर दिया तो श्यामसुन्दर इस आत्मज्ञान तथा 
मगपत-स्वरूपकी प्राप्तिका विषय छोड मुझे! वाणप्रहार करनेकी 
आज्ञा देदेवेंगे । फिर तो ुडकलामें लगजानेसे मनकी बात मनंही- 


छोन्पशा ह श्रीमद्भगव द्रव ष्र्प्पू 
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में रेहजावेंगी । इसलिये जहांतक शीघ्र सम्भव हो अपने मनकौ सब 

बाते एक-बारगी खोलदूँ | युदूसे पहिले जहां तक अवकाश मिलेगा 

- उत्तर सुनलूंगा । यदि दो एक प्रश्न रहजादेंगे तो आनम्दकन्द श्री 
कृष्णचन्द्र युडके पश्चात्‌ मुझे उपदेश करदेवेंगे । अथवा मध्यमें 
अवसर मिलने पर कृपाहृष्टि कर मेरी अमिलाषा पूंण करदेवेंगे । 

ह जिनकी प्रज्ञा [ बुद्धि ] सदा एकरस स्थिर है, ऐसे 
स्थितप्रज्ञ दो प्रकारके है। एक वे जो समाधिस्थ होते हैं । दूसरे 
वे जो समाधिते उत्थानको प्राप्त होते हैं अर्थात जगपडते हैं । इन 
दोनों प्रकारके स्थितपूज्ञोंके विषय 'अजुनके चार प्रश्न हैं | उन 
चार प्श्नोंसे एक प्रश्न इस श्लोकके पूर्वा&म किया है ओर शेष 
तीन प्रश्न जो उत्थान पाये हुए भ्र्थात्‌ समाधिस जगाये गये हुए 
स्थितप्रज्ञ पुरुषोंक लिये हैं, इस श्लोकके उत्तराधेम किये हैं । 

तहां पृथम पृश्न क्या है! सो सुनो ! अरजजुन भगवानसे कहता 
है, कि [ घिथितप्रज्नेस्थ का भाषां समाधिस्थरय केशव !] 
हे सुन्दर केशवाले वासुदेव ! जो पुरुष समाधिस्थ है; अर्थात्‌ योग 
साधन करते-करते समाधि तक पहुंचगया है तथा उस समाधि 
स्थिर होजाने से जिसकी पूज्ञाकी स्थिति भात्माम होगयी है चर्थात्‌ 
जो उस परमात्मामें लीन हो दायें, बाय, ओर ऊपर, नीचेकी 
ओर कुछमी न देखकर केत्रल शांभवीमुद्रा ढारा चढते-चढते अक्षर 
तक चढगया हैं। तहां सहलदलकी कर्णिकामें जिसकी वुद्धि अय्ल' 
हो टिक रही है, उसकी क्या भाषा है ! अर्थात लोग उसको किन 
लक्षणोंसे वर्गून करते हैं ? मुख्य भ्रमिप्राय यह है, कि उसके पह 


ध्भ््रू . श्रीमड़ग्ख़ीता [अब्या> रत 
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चानने के लिये कोनसी परिभाषा& बनी हुई है ? अर्थात्‌ आचा्वीं 
ने कौनसे विशेष खरूपोंके हारा उसकी पहचान चतायी है ४ 
सो हें केशव ! सुकपर दयाकर कहो ! (यही प्रथम अभ्न है जो समा- 
धिस्थ-स्थितप्रज्ञ पुरुषोक विषय है ) 

अचब अजुनने आधे श्लोकमें समाधिते जगेहुए पुरुषोंके लिये 
जो तीन प्रश्न किये हैं सो कहत हैं| स्थितधी: कि प्रमापेते 
किमासीत वजेत किम्त्‌ ] अज्जैन कहता है, कि हे सगवन ! 
जा समाधिस जगगया है अर्थात्‌ जिसकी मनावृतचि वहुकाल पर्यम्त 
समाधिमें रहकर फिर इस संसारकी ओर लोट पड़ी है ओर जो सुय्थ, 
चन्द्र, आकाश, पृथ्वी, और दाय-वार्ये, देखने लग गया है, उसके 
विषय भी समझकर कहो ! जैसे निदासे जगा हुआ पुरुष चारोंचोर 
दखताहुआ अपने व्यवहायनुसार चोलता है, बैठता है, चलता है; 
एसे यह स्थितथी पुरुष समाधिसे जगकर क्या वालता है ? केले 
चैठता है? कैसे चलता है ? इन तीनों वार्तोंकी सी समकाकर कहो ! 

प्रथम प्रश्व -- ४ किपग्रभाषेतःः के पूछनेका अभिप्राय यह 
है, किजस साधारण पुरुष निद्रासेजगकर अपने, पुत्र,पौत्र, स्त्री इत्यादि- 
से प्यार भरी बाते करने लगजाता हैं। ऐसे ही समाधिस जगाहुआ मी 
करता है अथवा उसके भाषणसमें किसी अन्य पकारकी विशेषता है। 
अथवा यों अथ करलो, कि जेस साधारण पुरुष अपनी स्तुति ओर 
'निन्‍्दा सुनकर हषविषादको पाप्त हा स्तुति करने वालेंके साथ पियभा- 
पेय चोर निन्‍दा कलेवालों के साथ कदोसभापण करता है ऐसेही यह 


+ परिझाषा--सद्ाब विविचक्षात्राय्वाणं युक्तिवुका वाकू | 
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रिथितपूज्ञ मी करता है अथवा इसमें कुछ विशेषता है ? 

द्वितीय प्रश्न-/ विसासीत ” पूछुनेका यह अभिपूय है, कि 
जैसे साधारण पुरुष निद्वासे जगनेपर अपने करगहसे जा कपडा चुनने 
लगजाता है, कोई बैठकर इख सीने लग जाता है, कोई बेठकर नाज 
तोलने लगजाता है | इसीप्रवार समाधिसे उत्यित पुरुष भी अपन किसी 
ज्यवहारमें जा बैठता है अथवा इसकी बैठक्मे कुछ विशेषता है ' 

तृतीयप्रश्नन * ब्जेत किम * ” पूछनेका यह अभिभाय 
है, कि जैस साधारण भाणी अपने सुख, छुःख, हानि, लाभ इत्यादिमे 
हषविषाद प्राप्त करता हुआ सेसारसे छल, केंपट वा घूत्ततासे अपना 
अथ सिद करलेता है ऐसे ही यह समाधिसे जगा हुआ पुरुष भी 
करता है अथवा इसमें कुछ अन्य पृकारकी विशेषता हे १ 

इस उत्तरार्ड श्लोकके तीन पक्ष और पृवाडे श्लोकका एक 
पृश्न जो अज्जुन पहले करआग्रा है, सब मिलकर चार पृश्न हुए । 

इन पूश्नोंके पूछनेसे अज्ञुनका सुख्य तालय्थे यही है, कि 
समाधिस्थ-र्थितज्ञ जिपकी चुद्धि स्थिर है और जो समाधिका 
अखणड सुख भोगता हे, उसका लक्षण क्या है १ उसको कैसे 
पहचानना चाहिये*वह अपनी स्थितपश्ञताके लिये किस पूकारकी कि 
याओंका अभ्यास करताहै ? सो हे केशव ! मुझे समकाकर कहा! यहां 
केशव शब्द प्रयोग करनेका तालय्ये यह है, कि जैसे तुमने फेशी 
_दानवका वधकर जीवोंको खुजीकर दिया है है जन रप: जीवोंको सुखीकर दिया है ऐसे मेरे मोहरूंप दानव 

५ अभिनवगुप्ताचाय्यने अपनी «काम “ स्थित ४ के स्थान में “ स्थिर " 


शब्दका प्रयो.. किया है भर्थाव (स्थिर मछ! और 'स्थिरवी” लिखाहै। 
प प््प्य 


कि 5 च्प्प्ट्ट है 
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को नाशकर सुझे सुखी करो ॥ श४ ॥ 
इन गअश्नोंको अ्रवणकर भगवान बोले - 
श्री भगवान्‌ उदाच 


स०-- प्रजहाति यदा कामान्‌ सब्वाद पाथ मनोगतान 
आत्मन्येवात्मनातुष्ट: स्थितप्रत्नस्तदोच्यते ॥ 
ते ४ 


पदच्छेद:--- है पाथ ! ( प्थापुत्र ) यदा (यस्वामवस्थायाम्‌ | यमन 
काल वा | ) आत्मना ( समप्रकाशचिदरूपेण ) आत्मनि ( पर- 
मानन्दमका्रत्यगात्मस्वरूप ) छू ( निन्‍्चयेन ) तुष्ट: ( परमाथे 
दर्शनामुतरसलाभेन परितृत: ) [ सन ] मनोगतान ( संकव्पात्मके 
सनस्थव अविप्यन । हृदिस्थितान ) सवान ( समस्तान्‌ | निरवशेषान्‌ ) 
कामान ( काम्यमानान्विषयान्‌ ) घजहाति ( प्रकरण समूल परित्य- 
जति ) तदा ( तस्मिन्काले ) स्थितप्रञ: (आत्मन्यातविवेकजयाः 
प्रज्ञवा अतिष्ठित; ) उच्चते ( साप्यते | व्यपदिश्यते )॥ शश व 


पदाथ:--६ पार्थ ! ) है छथाका पुत्र अजुन ! (यदा) जब 
आणो (आत्मना) अप्ने आत्मार्म (एवं) निश्चयकरके (तुष्ट;) सके 
प्रकार सन्तुट रहकर (मनोगतान) अपने सनम प्रवेश कीडुई (सर्वान) 
सब अकारकी ( कासान ) विषयकामनाओंकों (पं्रह्मति ) त्याग देता 


है (तदा) तब वह ( स्थितयज्ञ:) स्थितप्रज्ञ अधात स्थिरवडिवाला 
उच्यते) कहाजाता है ॥५४त६ 
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भावाथ:-- अब श्री आनन्दकन्द कृष्णचन्द्र इस श्लोकसे 
आरंभ करके इस अध्यायकी समाप्ति पय्थेन्‍्त समाधिरथ-स्थितप्रज्ञ 
तथा समाध्युत्यित-स्थितप्रशके लक्षण, पहचान, साधन इत्यादिका 
विषय कथन करतेहुए अजुनके चारों प्रश्नोंके उत्तरकी पूर्ति करेंगे। इस- 
लिये कहते हैं, कि [प्रजह्याति यदा कामान सर्वाव पाथ मनो 
गतान | ग्ात्मन्येवात्मनातुष्ट:] हे एथाका पुत्र अर्जुन |! जो 
अपने भआत्मासे अपने आत्मा ही में सन्तुष्ट रहनेवाला पुरुष है अर्थात्‌ 
आत्मानन्ठमें मप्त रहनेवाला भात्मज्ञानी है वह जब अपने सब प्रकारके 
संसत लाभसे निरपेज्ञ होकर अपने हृदयकी सर्वप्रकारकी कामनाशों 
का एकदम परित्याग करदेता है “स्थितप्रज्ञस्तदोच्यते” तबही वह 
स्थितप्रज्ञ कहाजाता है। श्री गाविन्दने इस श्लोकको मानों स्थितप्र्ञ 
के लक्षणोंका प्रथम परिच्छेद कहसुनाया । अर्थात्‌ स्थिठप्रज्ञके 
पहचानोंम से प्रथम पहचानका बर्णन किया। इसलिये पाठकोंको चाहिये 
कि इस »लनाकको आत्मानन्दमें विहारकरनेवाले पुरुषोंकी प्रथम भाषा 
'समरे । अजुनका प्रथम प्रश्न भी यही है, कि “ का भाषा ” अ- 
र्थात्‌ रिथतप्रज्ञोंकी माषा क्या है ? भ्र्थात लोग उसे केसे पुकारते हें! 
सो भगवानने कहसुनाया, कि सर्वप्रकारदी कामनाओंकों त्याग अपने 
आत्मा हीं में सन्तुष्ट रहना रिथितप्रज्ञोंकी पूथम भाषा अर्थात्‌ पहचान 


वा लक्षण है। 

शंका--- जब मुख्य अभिष्रय कामनाझोंका परित्याग करदेना 
ही है तो जो वरिद्र हैं केवल पेटभर खालेते हैं, ठपडा जल पीकर 
नींदभर सोलेते हैं, जिनके चित्त कभी किसी पूकारकी कामना नहीं 


9६० हे श्रीमद्गवद्वीवा [अध्या० २ 

मिलनी किम सिम मिल किन लक 
उठती, जो न वेद पढ़कर अस्निदहोता हुआ चां्ते हैं, न यज्ञ करके 
स्वत जाना चाहते हैं, न किसी शत्रुस युडकर राजपाट चाहते हैं, वे 
ही स्थितपज्ञ क्यों नहीं कहे जावेंगे ! 


समाधान--दरिद्र अपनी कामनाओंकी पृतिमे असमर्थ हैं। 
इसलिये विषय-सोगोंकी प्राप्तिसें निराश होकर वे कुछ किसी प्रकार 
की कामना नहीं करते । ऐसोंको यदि कहीं राजगद्दी मिलजवे तो 
उनके मनमें उसी समय नाना प्रकारके सुख भोगनेकी इच्छा उपज 
आवेगी | पर जो राजा जनकके समान सबसुखकी सामग्री पाकर 
विषयेकि मध्य निवास करता हुआ किसी प्रकारकी कामना नहीं रखता 
दही कामनरहित कहा जावेगा । क्‍योंकि रुमथ होनिपर रुप दह बिसी 
प्रक्ा व कामना नहीं करताहै । इसीलिये दोही पृकारके पृणी वाम- 
नारहित कध्ने णेग्य हैं। एकतो वे जिनकी सब काम्नायें पूर्ण होरही 
हैं । अर्थात जे विषय भोगते-भोगते उपरामको प्राप्त होगये हैं। दूसरे 
'वे नो गुरूपदिष्ट मागस आात्मज्ञान प्रातकर छृतात्मा होरहे हैं । 
अर्थात्‌ प्रथम आप्काम और दूसरे जो कृतात्मा हैं, येही दोनों अपने 
हृदयके भीतर प्रवेशकी हुईं कामनाओंका परित्याग कियेहुए कहे जाये- 
गे | इसीकारण द्रिद्र स्थितप्रज्ञ नहीं कहा जासक्ता | दरिद्र ओर 
स्थितप्रज्ञ दोनोंमें भींगेऔर भुनेहुए चनेके सध्श बहुनही अन्तर है ) 
भीगा चना प्रथ्वीम पडनेस फिर डालयात देने लगजाता है, पर भूना 
- चना पृश्द्वीम बोयेजानेस डाल पात नहीं देसकता।| इसीप्रकार दरिद्र ओर 
. थाप्तकाम-र्थितपज्ञके सनका सेद समझलो ! शेकासत करो ! सुनो ! 


श्रु०-अयदा सस्ते प्रनच्यन्तेकामा येप्य हदिश्विता: अथ मत्त्यो- 


डो०त५६॥ शआीमद्भगवद्गीता ४११ | 





5झतो भवत्यत्र बह्म समश्चुते । ( इहदा" भ्र० ४ चतुंथ आह्मण 
श्रु०७) अर्थ-- पराणीके हृदयमें जितनी ,कारकी कामनायें भरी हैं जब 
सब नष्ट होजाती हैं तब “ मत्ये ” जीव “ अन्न ” इसी शरीरमें 
अमृतपद अथात्‌ केवल्य परमपदको प्राप्त होजाता है तथा ब्रह्ममें 
मिल जाता है। ऐसे पुरुषको ही स्थितअज्ञ कहते हैं । स्थितपूछ 
पुरुषकी यही प्रथम परिभाषा है ओर अजुनके प्रथम अश्चका उत्तर है । 
मुख्य अभिषाय भगवानके कहनेका यही है, कि जो प्राणी सवे प्रकार 
की कामनाओंको त्यागकर अपने आत्मासे अपने ही आत्मामे सन्तुप्ट 
हो समाधिस्थ होरहा है वही श्रेष्ठ स्थितप्रज कहा जाता है ॥ ५५॥ 
अब भगवान्‌ अजुनेके प्रश्न “किम्र प्रभाषेत” का उत्त देते हैं । 
म्‌ ०-:दुःखेष्वनुद्विग्ममना : सुखेष विगतस्पुहः । 
वीतरागमयक्रोध: स्थितधीरम॑निरुच्यते 
। ॥४६॥ 
पदच्छेद:--ठःखेषु (आरव्घपापकंमपरिणामसंतापात्मकाध्यात्मिका- 
दि त्रिविधेषु दुःखेप ) अनुद्विग्नमनाः ( अचज्चलचित्ता: | अक्षुमि- 
तमना: ) सुखेषु ( पररब्घपुण्यकमेपरिणामात्मकाध्यात्मिकादि त्रिविधेषु 
सुखेबु ) विगतस्पहः ( आगामितज्जातीयसुखवृद्धचाकांक्षारहित: ) 
वीतरागभयक्रोधः ( बिगतारागभयक्रोघाः यस्मात्‌ सः ) मुनि: 
( मननशीलो विद्वान ) स्थितधी; ( स्थितपूज्ञ: / उच्यते 
( भाष्यते) ॥ ४६॥ 


४६२ श्रीमद्गवढ़ोता [ अध्या ०२] 





पदाथ:-- (दुःखेपु ) दुखोंके समय /अनुछ्िग्नमना:) जि- 
सकें मनको उछेग नही होता अथात व्याकुलता नहीं होती तथा ( सु- 
खेषु ) सुखमें (विगतरश्ह :) रप्हा नहीं होती अर्थात सुख बढानेकी 
कांज्षा नहीं होती और (बीतरागभयक्रोध:) जिसके राग, भय और क्रोध 
विगत होगये हैं वही (मुनि ) मननशील विडान (स्थितर्धी:)स्थितप्रक्ष 
अर्थात्‌ सब अवस्थामें स्थिसवुमिवाला (उच्यते ) कहाजाता है ॥५६॥ 

भावारथ:-अब इस श्लोकमें श्रीगाविन्द अज्जुनके दसेर प्रश्का 
उत्तर देते हैं। अज्जुनका ढसराप्रश्न हे, कि “स्थितधी: कि प्रभाषेत” 
(इलो ०५.४) स्थित) प्राणी क्या बोलता है १ तिसके उत्तरमें भगदान 
कहते हैं कि | दुःखेष्वनुद्विग्ममना: सुखषु विगतस्पृद्: | जो 
पाणी दुखंक समय अनुडिग्नमन हे अर्थात्‌ जिसके मनको उद्ेग आप्त 
नहीं होता और सुष्में रहा अर्थात सुखके दढनेकी इच्छा नहीं दरताहे | 
चहीतो स्थितप्रक्षहै अर्थात्‌ दुखमें उठ्ेग भरे वचनों की तथा सुखमें स्परहा भरे 
बच्नोंको नहीं दोलता। दोनों दशाशों में एकही समान बोलता ह। तातपय्ये 
यह है, कि दुख पडनेस साधारण जीवोंके समान विलाप न करके सब इश्वरे 
च्लाकर आनन्दमय वचनोंको दोलता है । 5दास नहीं होदा ! आध्यात्मिक, 
आधिभौतिक और आविदेविक तीनों पकारके दुःख सुख समान 
झिखी व्यथा इत्तादिके जो कार हो वे आध्यत्मिक दुःखवा ताप हे जाते हैं ॥ 

* ब्याप्नसर्पादि प्रयुक्तान्याधिमोनिकानि : अथ्-व्याप्त, सर्प इत्यादिके काट 

खानेक्े जो दुख हैं वे आधिभोतिक कहेजते हैं । । 

< अनतिवातानिदरष्यादि हेतुकान्याधिदिविकानि । अथै-अत्यन्त अन्धकर मकर 
बोर वृष्ि तथा गहोंके फेर फारसे जो दुःख हैं वे आधिदेविक्‌ कहे जाते हैं। 





६4 


को० ॥ २६॥ श्रीमद्भगवद्गीता 8६६, 





रहता है ओर जो संतापात्मकबृत्तिसे उद्विग्न नहीं होता भर्थाव्‌ जैसे 
अज्ञानी पुरुष किसी प्रकारके क्लेश वा तापसे घबरा उठता है, ऐसे 
जो नहीं घबराता तथा “ सुखेपु विगतस्पृहः ” सुखकी प्राप्तिकें 
समय रहा भी नहीं करता वही स्थितधी है | अभिप्राय- यह है, 
कि जैसे अग्निमें लकडी वा घत डालनेसे अग्निक्री ज्वाला बढती है 
ऐसे मिन्‍न-मिन्‍न प्रकारके सुखके प्राप्त होनेसे अज्ञानियोंकी कंत्षा 


। नाग्निरिविन्धनाथाधाने य उखान्यह॒विवर्वते स विगतस्पह, । 


#जैसे श्रव्यात्मिक, आधिभोतिक और भाधिदेविक तीनप्रकारके दुख हैं ऐसे ये 

सुख भी तीन प्रकारके है-- 
१. आध्यात्मिकुख-गिय पदायीके संग जिलनेक्रा जा सुख है तथा भपने। विदा, 

बल, भथवा 'अन्यप्रकारके सम्बन्धका जो सुखहै उसे आध्यात्मिकसुख कहते है। 

२- आधिमौतिकर धन, सम्पत्ति, पुत्र, कलत्र मित्र इन्यादिके सग जो सुख ५ उसे 
ग्राधिभीतिक कहते है । 
३, आधिदेविफ्र शीतल मन्द सुगन्‍्ध वाधुके चलनेसे तथा किसी उत्तम ग्रहके योग 
श्रथवा किसी देवताके वगीभूत होनेसे नो सुख है उसे आधिदेविक कहते है। 

फिर किसी किसी शास्रनें इस सुखके चार भेद लिख है--! पेपेयेंक ।३ आमि- 
मानिक । ३- मानोरथिक । 2. भाग्थासिक । तहां विषयोंकी प्राम्तिस जो सुबर उसे 
उ्ैपेयिक फतिदे राव्य-उच्चपददो, विद्या तथा मान भादुर पूजा व्णदिका अभिमा- 
न करके. सुख जे आमिमानिक सुख कहते है। 

नाना प्रकारके मनोरथों की थ्राशा करके जो सुख उसे मानोरथिक-सुझ 


कहते है । जा 
सुब्बे, चन्द्र तथा अन्य देवोंक़ो दित्य नमस्कार करनेसे जो छुख, उसे आभ्या- 


सिक सुख कहते है । 


४६४. श्रीमह्नगवद्गौता [ भ्रध्या ० २] 
सा कस न कक 
बढती है उसीको रण्हा कहते हैं, सो जिस पुरुषकी रश्हा निकलगयी' 
है और जो सुखका अहंकारभी नहीं करता अर्थात्‌ सुखी होनेपर ऐसे 
नहीं करता है, कि “ अहो धन्यो5हं यरय ममेदशं सुखमुपर्थितं 
कोदा ममतुल्योएरिति झुबने केनवोपायेन ममेदृ॒शं सुख न विच्छिय्येत०?” 
अथै-मैं धन्य हू, मुकको इतना सुख आप्त हैँ। मेरे समान इस संसार 
में कौन है ?| मेरा यह सुख किसी प्रकार भी कभी नाश नहीं 
होमक्ता ; ऐसे जानकर जो मारे आननन्‍्दके प्रफुल्लित चित्त होकर चारों 
ओर अकडता नहीं फिरता है, वही पुर्ष विगतस्प्रह कहाजाता है । 


भगवान कहते हैं, कि हे अजुन ! जो प्राणी दुःखमे उछिग्न 
न हो और सुखमे रप्टहा न करे तथा [ वीत्तरागमयक्रोध; ] राग, 
भय, ओर क्रोषसे जे रहित हो वही र्थितधी वा स्थितप्रज्ञ 
कहलाता है | मुख्य अभिप्राय यह है. कि “ विषयेषु रंजना- 
त्मकश्चित्तवृत्तिविशेषो&त्यस्ताभिनिवेशरूप; राग; । परेणापकृतत्य गा- 
त्नेज्ञादिविकारकारणं भयस । परवशीकृत्यात्मानं स्वपरापकारप्र- 
वृत्तिहेतुबुडि-बृत्तिविशेष:क्रोध; | अथे -- नानाप्रकारके विषयोंमें 
जे! बडे प्रेकेक साथ अपनी चित्तव्ृत्तिका अभिनिबेश है अर्थात्‌ 
मनकी चृत्तिका अलन्त कुकाब है उसे राग कहते हैं । दूसरे जीदोसे 
किसी प्रकारका छ्ेश पानेक डरसे जो अपने गात्र और नेत्नोंका दिकत होना 
है अर्थात्‌ एक दम गान्रोंका तिकड जाना वा श्वासपर वा क्लेजे पर घर 
घराहट वा कस्प होना तथा जिहाका वोलते समय रुकजाना, आखों 
के रुंगका काला पडजाना इत्यादि जो विकृतपना है उसे भय कहते हैं।॥ ... 


झें० ॥५३१॥ श्रीमद्भगवड्रीता ४३१५४ 





जिस समय प्राणी भाप अपने वशमें न रहे, इतना अपने को भूल 
जाबे, कि अपना भोर परायेके अपकार करने वा हानि पहुंचानेके 
लिये बुडिसं एक विशेष अकार की विचारहीन बृत्ति हाजावे उसे 
क्रोध कहते हैं । भगवान कहते हैं, कि हे अशुन ! जिसके राग, 
भय, क्रोध, तीनों प्रकारके विकार छूटगये हैं वही पुरुष “स्थितधी? 
कहाजाता है । 


शंका-- हुःखमें अनुंद्रिस, सुखमें विंगतरणह, तथा शग, भय, 

और क्रोबसे रहित होना असंभव देखपडता है। क्योंकि पूव के इति- 
हासोंसे ऐसा वोध हेता है, कि बडे बडे ऋषि और महिगंण 
जिनको देवता देवी मस्तक भुकाते हैं, जिनकी गणना बडे-बडे महानु* 
भावोमिं है, इन विकारोंके वशीभूत होरहे थे जैसे ढुर्बासाका विष्णुके 
चक्रके भयसे उडिग्न होकर भागते फिरना । मह॒षि नारंदका शोल 
निधि राजाकी कन्याको देख विषयसुखकी इच्छामें हूबजाना तथा 
उसके न मिलने से उछिग्न होकर क्रोधमें आरा विष्युको शाप देना | 
महर्षि पराशरका घीमरकी कन्या देख कामाौतुर होना । 
विश्वामित्रका कोधमें आकर वशिष्ठके सौ पुत्रोंकी मारडाल- 
ना । परशुरामंका क्रोषमें आकर ज्षत्रियोंका नाश कैेना इत्यादि 
चरित्रोके देखनेसे ऐसा भनुंमान होता है, कि दुःखमें अनुद्विग्न 
हैना, सुखकी इच्छा न करनी, कोषके वशीभूत न होना, असंभव है ! 
फिर ऐसी दशामें स्थित-पज्ञ वा स्थित॒थी कोई नहीं हे।संकता । 
समाधान- जे। लेग समर्थ हैं उनको किसी म्रकारका दोष 

एहै, 





हे श्रीमद्रगवद्वीता [ भ्रध्या ० २ 
लगही नहीं सकता। क्योंकि उनके उद्वेग, रफ्हा, राग, भय, कोघ इत्यादि 
विकारोंमें नहीं गिनि जासकते जैसे गंगा, सूस्ये ओर अग्निदेव सर्व प्रकार 
के रस ग्रहग़ करते हैं, पर इनको कोई मन्द नहीं कहता । मंगामें 
गंगा घूजने व्ालेके हाथोंसे बस्‍्तूरी, अगर, मक्षय, पुष्प, पान, 
रोली इत्यादि सुन्दर सुगन्‍्ध वरतु डाली जाती हैं और मुतकोंके हाड, 
मांस, चम्म तथा मकर मत्स्यके मल मृत्र मी पडते हैं, पर इनसे गंगा 
शुद्ध वा अशुद नहीं हासकती। इसी प्रकार सूरथ-देव अपनी 
किरण के हारा नानाप्रकारके अन्नोंके रस तथा मल मृत्र इत्यादिकोमी शोषण 
करते हैं, पर उनमें विकार नहीं होता | अग्निदेव सुगम्ध, दुगन्‍्ध, 
सुव॒र्तु, कुबरतु, इत्यादि सबोंकी असम करलेते हैं, पर इनको कोई मन्द नही 
व हता और न ये तीनकालमे मन्द होसकते हैं। इसी अकार महानुभावोंमे 
जो उद्ेग रहा, राग, भय, ओर क्रोध इखेऊ।वें तो जानो, किवे विकार 
नहीं हैं। वे किसीन किसी महान्‌ उपकारके अथवा महान्‌ का ्यके- 
कारण हैं । महानुभाव जब जहां जिस क्रियासे ससारका कल्याण देखते 
हैं, उसके करनेके लिये तत्पर हाजाते हैं। जैस महषि पराशरने जब यह 
देखा, कि इस समय ऐसा सुन्द्र लग्न बीत रहा है, कि यदि मैं अपना वीज 
किसी कन्यामें स्थाप्ति करूं तो उससे एक ऐसा रत्न उत्पन्न होगा जो 
वेदोंका विवरणकर वेदान्त इत्यादि शास्त्रोंकी तथा नाना प्रकारके पुराणों 
को कथन कर रुत्युलोकका बहुत वडा उपकार करेगा | उस समय 
मृत्योदरी कन्या उनके सामने आगयी उसके गर्भेम अपना चीज स्था- 
पन करदिया | कामसुखके तातप्यैस भोग नहीं किया। यदि कामकी 
इच्छा होती तो एक ही वार क्यों ? बार बार उस कन्याके संगकरनेकी्‌ 





० ॥५६॥ श्रीमद्रगवरीतां बह 
2 हती डर ओ मल जलद न कमल मनन लि न 
इच्छामे उसे विवाह ढारा अपनी ख्री बनालेते अथवा दूरड कमण्डल फेंक 
कर उसके दास चनजाते |उन्‍्हें तो केवल व्यासदेवको उत्पन्नकरदेना था। 
दूसरीबात यह है, कि जो भगवतृस्वरूपमें समाधिरथ हाचुका है,जिसको 
स्थितग्रज्ञ ओर स्थित॒थी कहसकते हैं उसका योगक्तेम भगवतके हाथमें 
रहता हे। इसलिये जब कभी पृव्रजन्माज्जित अति उम्र प्रारूधकी प्रेरणा 
से उनके हृदयमें अहंकारादि विकारोंका उदय होजाताहे तव भगवान्‌ 
उनकी रक्ताका यत्न करता है । जैसे नारदके हृदयमें प्रारग्धवश जब 
कामके जीतनेका अहंकार हे आया और अपनी बडाई अपने मुंहसे 
तीनों देवताओंके सम्मुख जाकरी तब विष्णुमगवानने उनके अ्रह्वकारकों 
तोडनेके लिये मायाका नगर तथा मायाकी कन्या बना उनको चेता दिया, 
कि कामजित होनेक। अहकार मत किया करो | इस प्रकार परेशुराम 
को भी जानो ! जब क्षत्रिय राजाओंम मदका अधिक प्रवेश होगया , 
मारे मदके राजनीति भूलकर ऋषियोंके यज्ञ करनेकी गेया छीनने 
लगे तब परशुरामने इनको दण्ड देनेके निमित्त तथा अन्यायी ज्ञत्रियोंसे 
भारतदेशको पविन्रकरने के निमित्त क्षत्रियोंस राज छीन आह्मणोंको 

दान देदिया। इनके कोधको कोध मत कहो। 

देखो ! सागरमें जवार-भाठा आना सागरकी गंभीरताको नाश नहीं 
करसकता । क्योंकि यात्रियोंकी नौका जो सूखी भूमिमें पडीरहती हे 
उस जवार-भाठासे जल पाकर चल निकलती है ओर उनको अपने स्थानपर 
पहुँचा देती है। इससे पूत्यक्ष देखाजाता है, कि इस जवार-माटाके लग 
नेसे परायेका उपकारभी होजाताहै और सागरकी गंभीरतामें कुछभी 
दोष नहीं लगता । इसीम्रकार महानुभावों के कोधसे साधारण प्राणि- 


४श्८ श्रीमद्रगवद्वीता [अध्यान रु ७ 
कट लटक 

योंको शिक्षा मिलती है , पर उन महालुभावोंकी - बुद्धिकी स्थिस्तामें 

किसी प्रकारका दोष नहीं लगता। यहां शंका मतकरो ! 


तीसरी बात यह है, कि काम कोध, लोभ, मोह ओर अहंकार 
येपांचों तत्त भत्यन्त प्रबल वनायेगये हैं पर इनमें प्रत्येकके दो दो अग हें। 
शोभन(7४७ ?०४०.)और कपूय (ए7० ०४४००.) इसलिये इनके! 
दोनों अगोंमें केवल शोमनका ग्रहण करना और कपूय अंगका परित्याग 
करना उचितहै। जैसे कामका शोभन अग उतनाही है जितनेसे. सन्ता- 
नकी उत्पत्ति होसके | इससे इतर परख्री इत्यादिमें जो कामका वंपन 
है वह कपूय अग है । यदि एकवारगी सम्पूर काम ही को प्राणी त्याग 
देवे तो सृष्टिकी वृद्धि हाही नहीं सकती। इसी प्रकार क्रोधषका शोभन- 
अंग उतना ही है जो वालकों को तथा भृत्योंकी अपने-अपने आ- 
चरण शुद्ध रखनेकी शिक्षाके लिये हेः। निवेल. जीवोंको क्र जीवोंसे 
वचानेके निमित्त हो। जैसे राजनीतिम लुटेरोंकोी कारागार वा 
शूली इत्यादिका दरडदेना | इसमे इतर जो कोधका अग है वह कपूय हे 
और त्याज़्यहे । ल्लोभका अगभी उतनाही ग्राह्मय है जिससे मनुष्य अ- 
पर्नी दशाकी उन्नति! करसके।. जैसे बडे बडे पणिडितोंको पूज्य होते हुए 
देख, विद्या्थियोंका विद्या उपाजनमें.मन लगाना इत्यादि। इससे इतर ज्ये 
लोभका अगहै, जिससे प्राणी चोरी इत्यादि करता है, त्याज्य है । इसीम्रकार 
मोहका उतनाही अग. आहच है. जिसके छाग दया तथा रक्षा इत्यादि 
बीजावे। इससे इतर मोहका अग अशुभ है और त्याज्य है। अहँ- 
कारका अगभी उतनाहीं भ्राह्म है जिससे मनुष्य अपने. 





छो० ॥ ५६ ॥ श्रीमर्ईगवर्द्नता 8६६ 
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धम्मेकी उन्नति करसके । जैसे में आक्षण है इसलिये मुझको अ- 
घ्ययन, अध्यापन, यजन, हवन इत्यादि करना चाहिये। में क्षत्रिय ई 
इसलिये मुझको रंणसे नहीं भांगना चाहिये इत्यादि। इससे इतर अ“ 
हकारका अग कपूय पर्थात अशुभ है ओर त्याज्य है | महात्माओमे 
जो इन पांचों तत््वोके अग बेखजाते हैं वे शोभन होते हैं । 
कपूय अगोंका ग्रहण विढान्‌ महापुरुष नहीं करतें। इसलिये वे स्थित- 
प्रत्ञ और स्थितंधी अवश्य कहे जावेंगे। 

लो! ओर सुनो ! संखियां एंक प्रकारका दिपे है । रुषिस्में दोड 
जानेदी एक अपूर्व शक्ति इसे धाप्त है। खातेही सप्त धतुशोमे शीघ्र 
दौडजाती है । वैद्योंने इसकी यह शक्ति देख इस औषधियोंमें मिली 
देना उचित समझा जिससे वह औषधि भी. इसके साथ शीघ्र रोगीके 
सप्त धातुओंमे प्रवेश कर रोगको निकाल बाहर करें । इससे सिंड हे।ता. 
है,कि विषके भी शुभअगका ग्रहण करना संसारके उपकारके लिये है। इस- 
लिये निश्चय रखो, कि जैस अम्तकों कभी मृत्यु नहीं हा।सकती, ऐसे 
महानुमावोंमें कभी विकार नहीं हेसकता । जैसे क्ञीर सागरम मेष 
कांजीकी वृष्टि करे तो उससे च्लीरसागरका जल फट नहीं सकता । इसी 
पकार स्थितप्क्ञोंवगी प्रज्ञा तीन कालमें मी विकारयुक्त नहीं होसकती । 
* प्रिय पाठकों ! अज्ञानी पुरुष जो दुःख पडनेपर उद्देगको प्राप्त 
हो मन विचारेने लगता है,' कि मेरें ऐसे मन्द जार क्यों हुए * 
ऐसे बुरे कम मैंने क्यों किये? जिनका फल इस अरकाः मोगना पढ़ता है 
(6 यदि पाकर करलेकि समय विचार, कि मै ढें पा के 
करू: जो आगे मोगना पड़ेगा तो सैमव है, कि उससे पाप होवे है) 


३७३ अीमद्भगवद्ीवा [भन्‍्या० ९] 





नहीं | पाप न होनेसे दुःख न हो । दुःख न होनेसे उद्देग न हो | 
इसी कारण मंगवान अजुनसे कहते हैं, कि जो आणी दुखमें उद्देग- 
रहित, सुख रप्रहारहित तथा राग, भय, कोध इत्यादिसे शून्य है झोर 
साधुजनोंके मच्य बेठकर सदा उहिग्न रहित वचनोंको वोलता है। 
केसीसी कठोर अवस्था उपस्थित होजावे, कैसीसी आपत्ति मस्तक- 
पर आगिरे, पर आनन्द्चित्त हे आत्मानन्दर्मे मग्नहो भगवदाराधन 
निमित्त सब प्राणियोंको उपदेश करताहे तथा अपने समीप बैठनेवाले 
शिष्यादिकोंकी मधुर भाषण हारा उद्धेग, रहा, राग, भय, कोध 
इलादिसे रहित होनेका उपदेश करता रहता है वही स्थितधी है और 
यही स्थितधीका प्रभाषण करना हे | 

यह अजुनके दूसरे प्रश्न “ र्थितधीःकिम्‌ प्रभाषेत ” ? को 
. उत्तर हुआ |ए था! 


भय पाठकों : स्थितमज्ञ होनेका शीघ्र यत्न करो | श्रु०-- 
उत्ति्त जाम्मत प्राप्य वरान्निवोधृत॥ उठो ! उठो ! जागो! जागो । 
भहानुभावोंकी सेगतिमें जा उनसे स्थितप्रज्ञताकी प्राप्ति करो | क्योंकि 
जन तक स्थितप्रज्ञ नहीं होगे ईैश्वरकी प्रसन्‍नता तुम पर नहीं हेागी। 
चौरासी लक्ष योनियोंम भटकते फिरोगे। इसलिये मगवानके मुखारविद 
से निकलेहुए इंस उपदेशोंका अन्तःकरणसे इढकर अहण करो ! केवल: 
इन श्लोकोंके पाठ करजानेसे वा अर्थ समभजानेसे ही मोक्षकी प्राप्ति 
नहीं हेगी। बिना कुछ आचरण किये जन्म जन्मान्तरोंके मं ऋट नहीं 
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छूटे सकते निश्चय जानो ! 
अब भगवान इसी दूसरे प्रश्नके उत्तरको अधिक दृढ करनेके 
ताठयसे कहते हैं । 


भु० यः सर्वत्नानभिस्नेहस्तत्तत्माप्य शुभाशुभम्‌ । 
नामिनन्दति नद्देष्टि तस्य पृज्ञा प्रतिष्ठिता ॥ 
॥ ४७ ॥ 
पदच्छेद:-य (९ मुनि: | विद्यान ) सत्र (सर्वेषु धनपुत्रदारदे- 
हजीवनादिपु ) अनभिस्नेह : ( स्नेहवर्जित: ) तव तत, शु-, 
भाशुभम ( मेगलामंगलो । अनुकूलअतिकूलौ। हषविषादो ) प्राप्य 
(उपल्म्य ) न (नहि ) अभिनन्दति ( हृष्यति | तुष्यति| सन्तुष्टोभूत्वा 
शुभप्रापयितारं श्रशंसति । हषगर्मस्तुतिवचन नाभिमांषते ) न 
(नैब ) द्वेष्टि (अन्तरसुयापूवके निन्‍्दति। छेषगर्मित निन्‍्दावा्क्य व- 
क्ति ) तस्य ( हविषादवर्जितस्य ) पूजा ( परमात्मतत्त्वविषया- 
बुद्धि: ) पूतिप्ठिता ( प्रतिष्ठायुक्ता । गोरवान्विता । संस्कृता ) 
[ भवति ]॥५७॥ 
पदार्थ:---( य :) जो पुरुष (सर्वत्र) धन, दारा, पुत्र इत्यादि. 
अपने परिवारमें तथा अपने देहमें ( अनभिश्नेहः ) स्नेह नहीं रख- 
ता है और (तत तत्‌) तिस-तिस (शुभाशुभम) शुभ और अशुभ 
को (पूष्य ) पर॒प्त कर ( न अमिनन्दति ) हषको प्राप्त नहीं होता 
और (न हेष्टि ) ढवेष नहीं करता (तस्य ) उसी पाणीकी (पूत्ञा ) 
बुद्धि ( पूतिष्ठिता ) प्तिष्ठित कही जाती. है भर्थात वही स्थित- 


ष््जरे भीम॑द्गवज्मेता [भ्रध्या० ९ 





पृज्ञ ओर स्थित्तवी कहा जाता है ॥५७। 
भावाथे:- श्रीमक्ततत्सल दीनदयालु जगत हितकारी मदनै- 
मुरारी ने इससे पूषव श्लोकर्म अजुनके दुसरे प्रश्नका अर्थात्‌ “कि प्रभा- 
घेतः ? का संक्तेपले उत्तर दिया अब उसीको दृढ करनेके तात्यय्येसे इसे 
श्लोकमे कहते हैं, कि [ यः सर्वत्रानभिस्नेदस्तत्तत्पाप्यशुभाशे- 
मम्र। नामिनन्दति न देष्टि]!जो अपने देह, जीव, घन, सम्पत्ति, पुत्र, 
कलत्र इत्यादि सम्बन्धियोंस स्नेह नहीं रखता वही अनभिस्नेह कहाजाता 
है। भर्थात जो प्राणी अपना सासजीवन इनहीकी रक्षा पालन, पोषण इत्या- 
दिमे नहीं बिताता,जिसकी मनोबृत्ति इनके सनेहमें नहीं फंसती है, जैसे शुर् 
श्वेतवस्र अग्निके धूम लगनेसे एकवारगी काला होजाताहे ऐसे जिस 
ग्राणीकी मनोदृत्ति इनके स्नेहसे मलीन नहीं होती है तथा जैसे साधारण 
व्यक्ति पुत्र कलत्र इत्यादि सम्वन्धियोंके दुःखीहोनेसे दु:खी हो रोने ल 
गताहै उनकी मृत्यु हेजानेसे आपभी मरनेकी चेष्टा करने लगजाताहै, 
ऐसे इनकी दशा देख जो अपनेको मलीन नहीं करता है, उसी को 
अनभिस्नेह कहते हैं अर्थात्‌ इनके शुभ अर्थात्‌ सुख, लाभ, जीवन, 
यश, हर्ष, मंगल इत्यादि की प्राप्तिकि समय अभिनन्दन नहीं करता हे 
ओर जो इनके अशुम अथात्‌ दुःख,हानि,मरण ,अपयश,शोक इत्यादि की 
आप्ति समय दुखी नहीं होता हैं ओर जिनके छारा उसको सुख प्राप्त 
हुआहे उनकी प्शसा नहीं करता है अर्थात्‌ लोगोंके वीचमें बैठकर ऐसा 
नहीं च्रोलता है, कि मेरी ख्री ऐसी सुन्दरी है कि उसे देख अप्सरा मी ल- 
« ज्जित होती हैं ओर ऐसी पतित्नता है,कि मुझे छोड और किसी पुरुषको आऔ- 
ख उठाकर भी नहीं देखंती,मेरा पुत्र चतुर और बिडान है,मेरा परिवार समय 


छी० ॥ ४७) ओमहरगव्नीती हज 
कम सन 
पडनेपर मेरेलिये प्राण अपैण करसकता है । इसी दशाको 
असिनन्‍्दन कहते हैं । जो प्राणी ऐसे वोलकर इनकी स्तुति नहीं 
करता है, उसीको पूज्ञा स्थिर कही जाती है। इसीपएकार जो अपने 
विरोधियोंसे विरोध नही कस्ता है, तथा किसीसे किसीएकारके अशुभकी 
पृप्ति होनेसे ढेंष नहीं करता है, अथवा 'अपनेसे अधिक किसीको 
धनवान, बलवान, विद्यान वा रूपवान देख उससे द्वेषकर उसकी निन्‍्दा 
नहीं करता है, [तरथ पक्का प्रति ठिता ] उसी प्राणीकर पूछा 
अतिष्ठिता कहीजाती है। क्‍योंकि जो रि्थितप्रज्ञ हे वह जानता है, कि 
इस प्रकार अपने तथा अन्य प्राणियोंके अमिनन्दन ओर देष से हानि, 
वा लाम कुछभी नहीं है। ऐसे विचारकर जो केवल समामें बेठ ऐसा 
उपडेश करता है, कि संसारको मिथ्या जान अपनी सम्पत्ति, स्त्री, पुत 
इत्यादिसे तथा अन्य प्राणियों छारा सुख वा दुखकी भ्राप्ति हानेसे किसी 
की स्तुति निन्‍्दा करनेकी, किसीसे रागदेप रखनेकी, वा उद्दिग्न होने 
की आवश्यकता नहीं है । इस प्रकारकी द्ृत्ति रखने वालेको स्थितम्ज्ञ 
कहते हैं और यही स्थितप्रज्ञोंका भाषण करना है । 
प्रश्न-स्थितप्ज्ञ पुरुषकी बुद्धि ऐसी क्‍यों होजाती है! शग, हरे, 
शुभ और अशुभकी प्राप्ति से चलायमान क्यों नहों होती ! रुबेत्रसे 
« झनभिस्नेह ” रनेह शून्य क्यों हेजाती है? इस स्थितः३को ऐसा 
कौनसा आनन्द मिलता है जिसे देख इन सवे म्रकारके विष्यानन्दको 
त्याग देता है ! ः ह 
उत्तर-शु०- तथथा प्रियया स्त्रिया सपरविक्तो न बाह्य 
किचन वेद नाउन्तरमेबमेवाय एरुपः प्रन्नेनामना संप्रिष्दक्तो न॑ 
६० 


४७४ श्रीमदगवद्रीता [ भरेध्या ० ३ | 
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वाद्य किंचन वेद नाउन्तरम॥ (बृहदा० अ० ४ बाह्म॑० ३ श्रु० २१) 
अर्थ-जैस परम प्रिय खीसे संपरिष्वक्त अर्थात्‌ भोग निमिते मिलनेपर 
अत्यन्त कामके सुखकी पाप्तिके कारणं प्राणीकों बाहर मीतरकी कुछ भी 
सुधि नहीं रहती, ऐसे ही जब इस पुरुषकी पज्ञा आत्माके संग जामि- 
लती है, अर्थात्‌ मगवत््वरूपमें संलग्न होजाती है, तब इसे बाहर भी“ 
तरके सुख दु:खका बोध नहीं रहता । इसी विषथको भगवान अजुनसे 
कहते हैं, कि जब पुरुषकी पूज्ञा आत्मज्ञान, अह्मज्ञान और “भगवत्‌- 
स्वरूपकी प्राप्तिकी भोर मुडती है, जब उस रसमें मग्न हो सर्वन्रके स्नेह 
को भूल जाती है, शुभ, अशुभ, राग,द्वेष रूवसे रहित होजाती है, 
तब ही वह प्रज्ञा पृतिष्ठिता कही जाती है, तव माणी एवम प्रकार रिघितप्रहृ 
हेकर दूसरोंको मी रिथतप्रज्ञ होनेका उपदेश करता है । अर्थात्‌१ , अहिंसा । 
२. सत्य ३. अस्तेय। ४. बह्मचय्ये | ५. क्षमा | ६, धृति [ ७.दया। 
८, आपंव । 8४. मिताहार। १०. शोच | ११. तप। १२. सन्‍्तोष | 
१३. आरस्तिक्य । १४. दान | १४ इंश्वर पूजन | १५, सिद्धान्त 
वाक्य श्रवण | १७, ही । १८. मति | १६, जप ]२०, हवन। २१. 
आसन । २२. प्राणायाम | २३. प्रत्याहार । २४७, धारणा। २४. 
ध्यान । २६, समाधि | जो स्थितपूज्ञ हानेके: २६ साधन हैं, बिलग- 
बिलग जिज्ञासुओंको बताता रहता है । सो केवल मुखसे उच्चारण 
कर बताताही नहीं वर उनके साधनकी रीति भी दिखलाता रहता है। 
जो कोई जिज्ञासु किसी भी अपनी शंकाको लेकर उसके समीप जाता है 
उसका समाघान आनन्द पूवेक युक्ति और श्रुतियोंके प्रमाणानुसार मधुर 
शब्दोमें करता रहता है । चाहे कितना भी कोई पुरुष उहिस्न केरे पर 


हो० ॥ ५८॥.. श्रीमहगबहीता शा 
एप... 
कठोर भाषण नहीं करता । यही स्थितप्रज्ञोंका संभाषण है। 
भगवानने एवमप्रकार कहकर अजुनके दूसरे प्रश्न “स्थितधीः 
किप्र प्रभाषेत)”के उत्तरको दृढ कर दिया ॥५७॥ 
अब भगवान अजुनके तीसरे प्रश्न ४ किमासीत ? ” का उत्तर 
अगले छ शछोकोर्म देते हैं। 
घमृ५--थदा संहरते चाय कृम्मोंडड्भानीव सर्वेश: । 
इच्दियाणीव्दिया्थभ्यस्तस्य प्रज्ञा पूतिष्ठिता ॥ 
॥“९०५|| 
पदच्छेद:--- कूमे: ( कमठः ) अड्नि (करचरणादीनि) 
हव ( सट्टशः ) यदा.( यस्यामवस्थायाम्‌ ) अयमर (यतिः)इन्द्रियाणि 
( चक्तुरादिवाहयकरणानि ) इन्द्रियार्थेभ्य: ( शब्दादिविषयेग्य; ) 
स्ेश: ( सबवतः ) संहरते ( स्वमावेनेव संकोचयति। अत्याहरति। 
भात्मन्येव कोडीकरोति ) तदा, तस्य ( पुरुषस्य ) प्रज्ञा (घी) 
प्रतिछ्ठिता ( गोरान्विता ) [भवति] ॥ ४५८॥ 
पदाथ:-- जैसे ( कूम्मः ) कच्छप ( अडुगनि ) सब अपने 
अड़ोंको अपने भीतर समेटलेता है (इब ) ऐसेही ( यदा ) जब 
योगमें (अथम्र) यह यत्लकरनेबाला यति (इन्द्रियाणि ) अपनी इन्द्रि- 
योंको € इन्द्रियार्थेभ्यः ) उनके विष्योंसे हटाकर ( सर्वशः ) सब 
 याकी ६ इन 
+ केतु"। केतः। चेतः। चित्तम्‌। क्रतु । भसु'। थे: | शी । माया। व्युनम्‌। अमिश्कः। 
'ै प्ज्ञाके ११ नाम बेदोंमे भाते हैं | 


हु 


ध्छ्ट्‌ * श्रीमद्ध गवद्गीवा _ अध्या०२] 





प्ोरते अपने भीतर ही भीतर ( संहरते) समेट लेता है दब (दृस्य) 
उसकी ( प्रज्ञा ) बुद्धि € प्रतिष्ठिता ) प्रतिझके योग्य होती है अर्थात 
त्व ही वह स्थितप्रज्ञ कहाजाता है ॥ श८ ॥ 

साद्ार्थ:-- अर्जुनका तीसरा प्रश्न यह है, कि “ स्थितधीः 
क्सासीत १?” इस प्रश्नका उत्तर श्यामसुन्दंर इस अकार देते है, कि 
है अर्जुन ! [यदा सहरते चाय कृम्मीश्गानीय रूवेश:] जैसे 
कच्छू जल विहार करते-करते जब रात्रि आजाती है तब नानाप्रकारके 
उपद्रवोंसे अपनेको वचानेके लिये अपने सब अंगोंको अपने पृष्ठके 
भीतर सम्ट कर शाग्त हो दैठजाता है दाशयन करजाता है । इसी प्रकार 
अपने साधनम तत्पर चतुर योगी जो अपनी प्रज्ञाको रूते उपद्रदोंसे 
वचानेका यत्न कररहाहे, जब ऐसा देखताहे, कि किसी विशेष कारणसे 
भ्त्र मेरी बुद्धि चलायमान होकर विगडना चाहती है अथौत इन्द्वियां 
अपने विध्यकी ओर खींचकर मेरी बुद्धि चल्लायमान किया चाहती हैं 
तब कच्छके समान इिग्दियाणि इम्दियाथश्यस्तस्थ प्रज्ञा पति 
छिठिता ] सब प्रकारके विषयासे अपनी इन्द्रियोंको अपने अन्तरात्मामें 
समेटकर स्थिर हो शान्त वेठजाता है। ऐसी दशामें उसे किसी प्रकारका 
विषय नहीं सताता | जैसे सुषुप्ति अवस्थाको प्राप्त होनेत सब इन्द्ियां 








टिप्प०-- £” बच्रसुप्तो न कंचन कार्म कामयने ने कंचत स्वप्त पश्यति ८ह्छुघुततम्‌ | 
स्षुुप्रस्थान एकभुत. प्रज्ञपन एवानन्द्मयोबाकेदसुकू ०० (माइन्श्ु० न ५) 

अथ-... जब सोझानेते यह शाणी न कोई कामना करता है न कुछ स्वम 
देखदा है, वही सुदुत्ति है । तिपत सुषु्तिन सद इन्द्रियां एकीमन हं जाती हैं, पा सिमट 
दर घन होहाती है, तथा पाएी आजन्दमय और आनन्द्भोगनेवाला छोजाता है॥ 


्ु 


छो० ॥ २८॥ श्रीमद्गगवह्ीता न 
मम मो अमर मिलनी नम ल कपल न हे कट राज िलश लीक प | 
अपने-अपने विषयोंको छोड एकीभूत होजाती हैँ और उनके एकीसूत 
होनेस प्राणी सब काम्रनाभोंसे रहित हो आनन्दमय होजाता है । इसीप्र- 
कार स्थितप्ज्ञकी सब इन्द्रियां अपने-अपने विषयोंको छोड एकीभूत 
होजाती हैं. अर्थात्‌ सिमटकर एक होजाती है । इनके सिमट जाने 
से वह पुरुष सब कामनाओसे रहितहो आनन्दमय होजातांहे , जब 
एवम्‌ पकार आत्मानन्द अनुभव करने लगजाताहै तब “ तस्यअज्ञा- 
प्रतिष्ठिता” उसकी बुद्धि ,१्रतिप्ठित कही जाती है ग्र्थात ऐसेको स्थित- 

प्रज्ञ कहते हैं । 
शक्रा--स्थिततज्ञकी प्रज्ञा और सुपृप्तिवालोंकी प्रज्ञाकी दशा 
एकसमान देखी जाती है।सो सुष॒ुप्ति मूल, विद्यान, पापात्मा, पुण्या- 
त्मा इत्यादि सबोंको एक समान लगजाती है ।तो क्या अच्छी बात है, 
कि योग किया ढारा प्रज्ञाक स्थिर करनेका परिश्रम क्‍यों क्रिया जावे! 
उत्तम ते यही होगा कि प्राणी दिनरात सुषुप्ति ही में आनन्द पृथक 
पड़े रहनेका यत्न करे । क्योंकि सुषुप्तिकी अवस्थाको भी आनन्दमय 
कहा है-( देखो टिप्पणी पृष्ठ ४७६ ) 
समाधान--इसमें सन्देह नहीं, कि समाधि ओर सुषुप्ति 
दोनोंमें-पज्ञाकी समान दशा होजाती है, पर॑ इन दोनों में अन्तर 
बहुत है। सुपुप्तित्राला प्राणी प्रसुप्त है और स्थितप्रज्ञ शबुद्ध है । 
प्रथीत सुषुप्तिवालोंमें अविद्या व्यापती है, इसलिये वह प्रसुप्त होनेके 
कारण अपनी दशाका कुछ वोध नहीं रखता है केवल जागजान पर 
इतनाही कहता है, कि मैं पूर्ण भ्रकार सुखसे सोगया था।पर यह नहीं 
कह सकता है, कि उस सुखका यथार्थ ख़रूप क्या है? प्रसुप्त हो जानेके 





ह््श्द श्रीम॑कगेव रीता [ भन्‍्यों ० ६] 
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बकन *+ल+ जन अल 


कारण प्रज्ञाघंन होजानेसे अर्थात्‌ बुडिका अहंकारम लय होजानेसे 
उसे वाहय वा अन्तरकी कुछभी सुधि नहीं रहती । पर मघुद्ध 
होनेके कारण समाधिस्थ पुरुष अपनी स्वच्छुप्रज्ञां ठारा अपने अन्त* 
रोत्मके आऑनन्दका अनुभव करता है। मूर्खांकी प्ज्ञाको केवल ऐंक 
सुपुप्तिहीम शान्ति रहती है ओर र्थितप्रज्ञोंकी प्रज्ञाको जार्ती, स्वप्न 
सुषुष्ति ओर तुरीय इन चारों अजस्थाओंम शान्ति अर्थात आत्मानन्द॒की 
प्राप्ति 'हती-है। स्थितप्रज्ञोंकी चन्तु, श्रोत्र इत्यादि इन्द्रियां मनके साथ- 
साथ अमृतस्वरूप झात्मामे मग्न हो अमृतस्वरूप होजाती हैं। भात्मा तो 
इन इन्द्रियोंको जानता है पर ये इन्द्रियां आत्माको नहीं जानतीं | 
सुनो | में तुमको चुहृदारणयकोपनिषत॒का प्रमाण देकर समभाता हूं। 
3०» यो वाचि तिष्वाचो5न्त्रों य वाढ न वेद यस्य वाक शरीर 
यो वाचमन्तरो यमयत्येष त आत्माल्तर्य्याम्यद्रतः॥ १७ ॥ 
यश्वज्णषुषि ति४७श्चक्षपो:न्तरो य॑ चचुने वेद यरय चचक्तः शरीर 
यश्वज्ुर्तरो यमयत्येष त आत्माध्तय्यीम्यम्तः ॥ १ ८॥। 
यःश्रोत्रे तिब्डछोत्रादन्तरो य७ श्रोन्न न वेद यस्य ओतन्रर्७े 
शरीर यः श्रोत्रमन्तरो यमयत्येष त आत्माप्तस्याम्यस्॒तः ॥१६ ॥ 
योमनसि तिषवन्मनसो&न्तरो ये मनो न वेद यस्य मनः शरीर 
योमनोः्न्तरो यम्यत्येप त आत्मा्तरय्याम्यतः॥ २० ॥ ( इह- 
चृ्‌० आअ०४ तब्रा०७ झु० १७-२७ ) हि 
अथे- जा बचनमें निवास करता हुआ बचनके भीतर प्रवेश 
किये हुए है जिसको वचन नहीं जनता, कि क्या है ? वरु वचन 
जिसका शरीर मात्र है , जो बचन को अपने भीतरही भीतरे अपने 


छौ० ॥ ४८॥ श्रीमद़्गवद्तती... ४७६ 





वशीभूत रखता है, वचनका प्रंतिपालन और रक्ता करता है और सब 
धातकि बोलने की शक्ति प्रदान करता है सोही यह झ्ात्मा इश्वरे- 
स्वरूप भ्न्तर्य्यामी है भोर अमृत है। 
जो चक्नुमें निवास करता हुआ चुके भीतर ही भीतर प्रवेश 
किये हुए है, जिसको चक्षु नहीं जानती है वरु चन्नु जिसका शरीर है; 
' जो भीतर ही भीतर चन्षुको अपने वश रखता है, उसकी रक्षा करता 
है और सब वस्तुओंके देखनेके लिय शक्ति प्रदान करता है वही 
यह अन्तर्य्यामी और अमृत भात्मा है । इसीप्रकार शेष दो श्रुतियों 
काभी अर्थ लगाला । 
मुख्य तात्य्य कहनेका यहहै, कियदि यह वचन, ्वक्षु, श्रोत्र और 
मन आत्मासे भिन्न होते तो अवश्य यह प्रश्न योग्य था, कि स्थितत्रज्ञों 
की इन्द्रियां जाशत और स्वम्ममें कहां रहती हैं? क्‍या करती हैं ? पर ये 
तो झात्मासे भिन्न कोई नहीं । भात्माहीके ये शरीर हैं। आत्माही छारा ये 
बोलती, सुनती, देखती और मनन करती हैं । इसलिये रिथतप्रज्ञोंकी 
सब इन्द्रियां सिमटकर आत्मखरूप हाजाती हैं अर्थात्‌ आप अपने 
यथा् खरूपकों ग्रहण करलेती हैं । चाहे उनकी अवस्था कैसी भी 
, क्‍यों न हो । यहां शंका मत करो |. 
भगवानका यही कहना है, कि जिस प्राणीकी सव इन्द्रियाँ 
कच्छूके समान सिमट कर आत्मामें लय होजाती हैं। बह्माकार होकर 
भगवतखरूपमें तदाकार होजाती हैं उसीकी भ्ज्ञाप्रतिष्ठिता अर्थात्‌ 
गौरवयुक्त भर प्रशंसनीय सदा एक रस होती है। 
जैसे लाजवन्तीको छू देनेसे सब पत्तियां सिमट कर एक ठोरें 


४८० _. औमद्रगवह्नैता [ भव्या ० २) 





हाजाती हैं इसीप्रकार स्थितप्रज्ञोकी प्रज्ञारूप लाजवन्ती आत्मज्ञान 
के रपश होतेही सब ओस्से सिमट्कर स्थिरताको भाप्त हाजाती हें 
ओर अपने विषयको छोड देती है ॥ ५८ ॥ 

शेका---रोगोंसे व्याकुल औए निराहार रहनेके कारण रोगीकी 
इन्द्रियां भी तो विषयोंसे रुकजाती हैं । किसी विषयकी प्रदल्तत्ता उनको 
नहीं सताती। नाच, रंग तथा नाना प्रकारके आहार विहार सब 
उससे छूटजाते हैं | तो क्या वह रोगी मी स्थितम्नज्ञ कहा जाबेगा ? 

इसी शंकाके समाधान निमित्त भगवान कहते हैं--- 


म्‌०-विषया विनिवर्त्तन्ते निराहारस्य देहिनः । 


रसवर्ज रसोप्यस्य परं दृष्ठा निवत्तेते ॥ 
५6) 


पदच्छेद:- निराहारस्व ( इन्द्रियेविषयानभुब्जानरप | उप 
वासपरस्य । जुबासन्तत्तस्थ रोगिण: | कष्टेन तपसि स्थित्तस्य वा ) 


दहिनः (देहामिमानिनो७क्षस्य) ससवजम ( रसो रागो विषयेपु यरतं 
वजयिला ) विषया: ( रूपरसगन्धादय: ) विनिव्तन्ते ( परावुत्ता- 
सवन्तिं ) [ किन्तु | अस्य ( स्थितप्रज़्स्य यते; ) रस: (रूजनात्म* 
को विषयानुराग: ) अपि, परम ( परंमाथेतत्त्व॑ ब्रह्म । परसात्यानस | 
भगवत्र्ूरूपस । वासुदेवम्‌ ) दृष्टा (उपलब्य) निवर्त्तते (नश्यति | 
उपशाम्यति। विज्ञीयते )॥ ५६ ॥ 


” स्मम--केचिदालाशन्मधुरादिकमाहुः । 


श्लोक ॥१६॥ औमड्रगवद्गीता धरे 
बे नमक न 
पदाथः- ( निराहारस्य ) विषयोंसे अन्तर्मुख नहीं खींचने- 
वाले अथवा रोगोंके कारण वा कंष्टसाध्य तपस्‍्याके कारण निराहार 
रहनेवाले ( देहिन; ) देहामिमानी मूर्खोको ( विषया: ) रूपरसगन्धादि 
विषय तो ( विनिवत्तेन्ते ) निवृत्त होजाते हैं, पर ( श्सवर्जम ) उन 
दिषयोंका रस नहीं छूटता भ्र्थात्‌ उन विषयोंका अनुराग, स्वाद वा 
मधुरता उनके चित्तस नहीं जाती, किन्तु (अस्य) इस स्थितप्रज्ञ यतिका 
( रस; ) अनुराग खाद वा मधुरता (आवि ) भी उस ( परम्‌ ) 
परवह्मस्वरूप परमानन्दमय भगवत्‌स्वरूपको ( दृप्ट्ा ) देखकर (निवते) 
नष्ट होजाती है ॥५६॥ 
भावाथ .- पहले जो यह शका उत्न्न हुईं, कि रोगग्रस्त 
प्राणी भीतो अग्रनेक दिन आहार रहित हेजानेसे किसी विषयकी इच्छा 
नहीं करता, तो क्या वह भी स्थितप्रज्ञ कहाजावेगा ? 
श्री आनन्दकन्द त्जबन्द इपके समाधान उत्तर देतेहें, कि 
[विषया विनित्रततेन्ते निराहारस्य देहिन: । रस व्जस ] 
नहीं आहार किया है विषयोको जिस वेहामिमानीने अर्थात जो शरीर 
को ही मुख्य जानता है, इसीके तुष्ट पुष्ट करनेके लिये नाना अका- 
रके संयम व्रत नियम इत्यादिका साधन करता है, इन्द्रियोंको बिषयों- 
से अन्तुख खेंचनेके। समर्थ नहीं होता, केवल अपनी नाना प्रकारकी 
कामनाओ्रोंके सिद्ध करनेके लिये कष्ट साध्य तप वा न्त इत्यादि 
करता है तथा जो रोगी-पुरुष रोग-अरत द्वोनेके कारण नाना प्रकारके 
पटरस भेजन वा ख्रीसंगादि विषयोंके प्रहणंम असमथ है, तिसे 
बाहरसे देखने मात्र ऐसा वोब होता है, कि उप्तकें विषयोंकी निवृत्ति 


० 


्यरे श्रीमहणवदीतां [ धव्या ० १] 





हेगत्री हे और ऐप्ता प्रगट होता है, कि इसने सवका त्याग करदियाँ 
है। करिप्तीकी कामना कुछ नहीं रखता। पर जो सचमुच उसके भीतर 
ट्योज्ञो जावे तो जिन विषयोंकों वह त्यागे हुए देखपडता हैं. उनका- 
रस अर्थात्‌ उन विषयोंके स्वादका अनुराग उससे परित्याग नहीं हुआ | 
क्योंकि वह अपने तपका फल, राज विभत्र तथा इन्द्रलोकका सुख इत्यादि 
मांगता है ।अयवा इस संततारमें सी किसी विशेष कारणसे घरके धन, 
र्री, पृत्र॒को त्यागकर विरागी तो हेजाता है, पर उसका स्नेह मनमें लगे 
रहनेसे फिर सठ वनाकर महत्त बना अपने पुत्र, पोन्र, श्याला इत्यादि 
को लेला श्रना विषय-रसमें मग्न हाजाता हैं। जैसे किसी अन्नका 
रेस सहितवीज रेस बने रहनेसे फिर पृथ्वीमें पडकर अंकुर, शाखा इ-* 
त्यादि चार्से ओरसे फेला वक्त वनजाता है, पर भूना हुआ वीज फिर अंकुर 
इत्यादि नहीं देता ॥ इसी ऋकार विषय रससे रहित न हेोनेंके कारण 
उसके चित्तर्म फिर जिषयकी शाखा प्रशाखायें निकलने लगजाती हैं ॥ 
_ इसी प्रकार रोगी भी रोग छारा क्लेश पानेंके कारण तथा रून्षियात- 
ज्वासे ग्रस्त हानेके कारण महीनों तक पटरस भोजन इत्यादि पदाथोंकी 
ओर नहीं देखता । आहार विहारसे रहित रहता है । इर्द्रियोंके शि- 
। चिल होजानेके कारण वियय भोगम असमर्थ देता है। इस लिये 
विश्परहि ; देखाजाताहै पर उसके ह पयसे विषयोंका स्नेह नहीं जाता ' 
से अकारके विज्योें रस वना रहता है। सीतःही भीतर रसोंकी 
अधिकता हा।ती रहती है ओर मनहीमन चिन्ता करता रहता है, कि जब 
रोगले सुक्त हाऊग् तुत्र सुन्दर सखत्रीसे विवाह करूंगा | ह॒ | 
भगवान कहते हूँ, क्रि हे अजुन ! सेगी और स्थितप्रज्ञ एकसमान 


श्लो+ ॥ १६ ॥ श्रीमद्भ॑गवद्रीतां - ४६६ 





नहीं होसकते। क्योंकि [ रसोउप्यस्य पर॑ दृष्टा निवतते ] जो 
स्थितप्रज्ञ भौर स्थितधी है उसका विषय उसके रसके साथ “पर दृष्ट्रए” 
उस परमरस भगवत्‌ खरूपको देख निश्वत्त होजाता है। क्योंकि जिसको 
भगवतके रूप रसकी प्राप्ति हुईं तो फिर उसकी दृष्टिमें जितने दूसरे रस 
हैं सब फीके पडजाते हैं । जैसे भूमर कमलके रसको पाकर अन्य 
पुष्पोंके रसकी कुछभी इच्छा नहीं करता । जैसे चक्रवर्ती किसी दूसरे 
राजविभव्की अमिलाषा नहीं करता । चिन्तामणि वा रपशमणि 
( पारसमणि ) का पानेवाला अन्य किसी मणिकों नहीं चाहता। 
इसीप्रकार आत्मानन्द, बह्मानन्द तथा भगवतूस्वरूपानन्दका भ्राप्त 
करनेचाला अन्य किसी रसकी इच्छा नहीं करता । क्‍योंकि भूने हुये 
बीजके समान उसके अन्तरके सब विषय-रस नप्ट होजाते हैं । जेसे 
कोई प्राणी राजाके मिलजानेते राजमत्री, दारपाल इत्यादिस मिलनेकी 
परवा नहीं करता। इसी प्रकार सब रेसोंके राजा रसराज भंगवतखरूपके 
मिलजानेसे अन्य किसी रसकी परवा नहीं रखता । क्योंकि भगवत्त्‌ 
तो यही रसस्वरूप है। परमाण--“रसो वै सः ” “आपोज्योती- 
रसो5झते बह्म मूखवः स्व॒रोम!! इन मंत्रोमे भगवत्‌को रसरूपही कहा 
है । तथा श्रुतियोंने मी उस परमात्मा परबूह्मको रसरूपही वर्णन किया 
है । इसीकारण इस आत्मरस, बूह्मरस वा मगवतरसमें भ्रपनकी लय 
करवेनेवाला अन्य किसी रसके लिये इच्छा नहीं करता। भ्माए- 
श्रु०- आत्मानं चेंद्रिजानीयादयमस्मीति प्ररुपः ॥ किमिच्चन्‌ के 
स्थ कामाय शरीरमलुसच्ज्वरेत्‌ ॥ (वृह० अ० ४ श्रू० ४ शु० १९) 

शरण, जब पाणी सब विषयरस त्याग करते-करते रसरहित हो 


४८४- श्रीमद्भगवद्गीता थिध्या० ९|: 





केवल आत्मस्ममं मग्नहो ऐसा जानने लगता है कि “अय॑ पुरुष:अह- 
सस्मि” यह पुरुष में हू अर्थात्‌ सब रसेमि भगवत्रसको व्यापक 
देखतेहए अपनेकी मगवतमय देखताहै, तब वह क्या इच्छा करे. १ 
किसके लिये शरीरको संज्वरित करे ? अर्थात्‌ ऐसा 'स्थितथी” अन्य 
किसी कामनाकेलिये शरीरवों तप, वृत इत्यादिस क्लेश नहीं देता । 
मुख्य तातये कहनेका यह है कि, बिषयरस इकवारगी उसके 

हृदय से मिट्जाते हें | 

पाठक गणोंकी विदित हावे, कि इस श्लोकम श्रीकृष्ण भग- 
वबानन सवसाधारणके कत्याण निर्मित रस-सहेत पदेवयके त्याग 
ओर रस-रहित विषयके त्यागका अन्तर पूर्ण प्रकार दिखला दिया 
है । इस विषयकों यहां एक दृष्टन्त देकर दिखलाया जाठा दे । 

एक कोई राजा चोथेपनस राज्य त्यागकर बनयें तप करने गया 
तहां देखा, कि एक तपस्री तपस्या कररहा है। राजाने पूछा- 
शजा--आप किस तातयेसे तप कररहे हैं ? 
तप०---मैंने सुना है, कि तकसे राज-विभवकी पाप्ति हेती है। 
शाजा---क्या आप राज सुखकी पाप्ति मिमित्त तप करुहे हैं? 
तप०--हां | तपका फलतो राज सुख ही है और क्या | 
रैजा--- यदि आपको इसी समय राज मिलजावे तो आप 

क्या करेंगे ९. न 
द३०--तप छोडदूगा ओर शजा दन जाऊंगा | । 


५ शजा--आप मेरा पत्र लेदर मैरे पुत्रके पास जाबे| वह अपनी 
«-.. शजगही पर आपको बेठादेगा। दर 


श्लो० ॥४६९॥' श्री ्द्गगवद्गीता 8८५ 
मत मिल मत मम कल शत घन ि बी क वनमर विक शत लक लत नरक 
तप०--तो शीघ्रता करो | पत्र लिखदो ! में अ्रमी जाऊंगा ।- 
राजाने पन्रन लिखदिया । तपरवी पत्रके साथ राज-पुत्रके पास 
पहुंचा । राजपुत्रने कट गद्दी छोड तपरवीको उस पर वैठनेको कहा | 
तपस्वी गद्दीपर बेठना ही चाहता था, कि राजाके श्रधिकारियोंने 
उसे चारों ओरसे घेर लिया | बन्दीजन रतुति पढने लगे । तोपोंकीः 
सलामियां घडाधघड दगने लगीं । दिलेगे अपनी-अपनी वन्दुकोंपर से- 
गीन चढ़ा उस नवीन राजाके चारों ओर झुसप्जित है। खडे हगये । 
तलवार बांधने वाले अपनी तलवारे उसके सम्मुख सीधा कर सलामी 
देनेलगे । तापये यह है, कि राजगद्दी होते रुमय जितनी धूमधाम 
हेनी चांहिये हैने लगगयीं। तपस्वोने कभी राजविभव देखा नहीं था। 
इस प्रकारका कोलाहल देख डरगया | विचारने लगा, कि “ गद्दी 
पर बेठते न जाने ये लोग इन शस्त्रोंस क्या करेंगे ? ऐसा विचारते 
ही गद्दीसे पांव पीछे हटालिया। मारे घवराहटके उस शौचकी आव- 
श्यकता हुई । बोला- पाखाने जाउंगा। सुनते ही संगीन वाले चारों 
श्रोरसे घेरेहए उसे शौच-रथानमें लेगये। जब उसेन देखा, कि इस 
स्थानेंम सोने न्चांदीके पात्र रखेहुए हैं | रंग विरंगके मखमली फश 
विछेहुए हैं ! गुलाव इत्यादि सुगेधित पदार्थ चारसें ओरस स्थानको सुग- 
न्थित कररहे हैं,| डरा और विचारने लगा, कि ऐसे स्थानम शोच- 
क्रिया करूँ: तो नजाने संगीनधाले मेरी क्‍या दशा करेंगे भट 
बाहर निकल कर बोला, कि “ मैं एक भोर किसी सुनसान मेठानमें 
जाकर शौच-क्रिया करूंगा ” सुनते ही दस बीस भृत्य गागी-यमुनी 
प्रावरम जल मरे तौलिया इत्यादि लिये उसे पक सुनसान स्थानम 


४८३६ शीमद्भगवद्गीता - [ भ्रेध्या ० २] 





लेगये भौर बोले “राजन [ इसी स्थानम शोच-किया वरें? । इतना 
कह भ्रृत्यगण वहांसे हटगयें | तपस्वी जो मारे भयके बहुत धवरीया 
हुआ था एकान्त था वहांसे भागा । भागते-भागते एक दृच्दाके नीचे 
पहुंचा । ऊँठके पखाल बनाने वाले अपने ऊेटोंकी खाल जो दरषोके 
जलसे भींगगयी थी सूखनंके लिये उस बुद्षपर फैलागंये थे । वह 
तपस्त्री उनही खालके नीचे जा छिपा भोरे एक डालसे लगकर खडा 
हेगया । खडे-खंड उसे नींद आगयी | इंतनेमें ऊंटवाले अपनी खाल 
उतारने भाये और बुक्षपर चढ जो खालोंको- खींचा तो अनायास 
एक खालकी खुरी उत्त दपप्वीकी एक आंखंम लगी । दह 'शांख 
फूटगयी । वह रोता कराहँता उसी बनमें राजाके पास पहुँचा । राजाने 
पदछां तेरी क्या दशा हागयी? तेरी आंख कस फूटी ) उसने सब बृत्ता- 
घ्त कहसुनाया। राजाने पूछा “ तू गद्दीपर बेठा वा नहीं ”” उसेन 
कहा “नहीं? - । बैठना- चाहा पर शोच लगनेसे मैं गद्दीपर नहीं बेठा । 
राजाने कहा तूने वहुत ही अच्छा किया, कि गद्दीपर नहीं बैठा। 
यदि गद्दीपर बैठता तो तेरी दोनों आंख फूट जातीं और. दोनों कानोंसे 
चहरा भी हाजाता । तपरवीने पूछा “ क्‍या राजगद्दीपर बैठनेसे ऐसी 
दशा हेती है ? उत्तर दिया, हां | इतना सुन तपरवीने राजासे कहा 
४ तुम किस काजके लिये तप करने आये हे ! ” राजाने , कहा- 
मैं तो मगदान्‌के लिय तप करने आया हूं । तपरबीने कहा- “ अब 
में भी भगवानके ही लिय तप करूंगा ? | 


मेरे पाठक | इस छीदेसे इष्टान्तस समकरगये होंगे कि.रस-सहि- 
त्‌ विषोंके त्याग और इसरहित विषयोंके त्यामममं कितना भन्तर है । 


श्लो* ॥६०॥। श्रौमफरगवर्नीती ४६७ 
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उक प्रकार भगवान्‌ २संरहित हाकर विषयोंके त्यागका उपदेश 
वरते हैं और कहते हैं, कि ऐसेही त्यागसे मज्ञाकी स्थिरता होती है 
भोर सच्चा स्थितग्रज्ञ कहा जाता है॥ ४६ 


इतना सुनकर अजुनने पूछा भगवन | जिस साधकके विषय- 
रस पूर्ण भकार निवृत्त न हुए हों, थोड़े बहुत शेष रहगये हों, तो 
इससे क्या ह.नि हो सकती है ! 
गोविन्द वोले हे अजुन ! सुन | 
मू०--यततोहायपि कोन्तेय पुरुषस्य विपश्चितः । 


इच्दियाणि प्रमाथीनि हरन्ति प्रसमे मनः ॥ 
॥६०॥ 
पदच्छेद:--कोन्‍्तेय ! ( हे कुम्तीपुन्र अज्जुन ! ) यततः 
( समाधिसिड्त्यथ प्रयत्न कुवतः । प्राज्षस्थै्य्यार्थ यतमानस्य । मोत्ति 
प्रयतमानस्य वा) विपश्चित: (मेघाबिन:। अत्यंत विवेकिन:)पुरुषस्य 
(मनुषस्थ) मनः । अपि। हि ( निशचयेन ) प्रमाथीनि ( प्रमथन 
शीलानि। अतिबलीयस्ल्वाहिवेकोपमदेनज्षमाणि ) इन्द्रियाणि (च्ुः 
श्रोत्रादीनि ) प्रसभम्‌ ( वलात्कारेण । पश्यत्येव ) हरन्ति(विक्षोभ- 
यन्ति। विषयम्रवरंण कुबेन्ति । विकारं प्रापयन्ति ) ॥६ । 
पदार्थ :--(कौन्तेय ! ) हैं कुम्तीका पुत्र अर्जुन! (यततः) 
समाधि सिड्िके ल्लिये वा अपनी पूज्ञाकी स्थिरताक लिये अथात्‌ मो- 
- क्ष प्राप्तिकें लिये यतन करनेवाले (विपम्चितः) विवेकी ( पुरुषस्थ > 


ध्८८ श्रीमद्रेगवद्गीता अध्या० २ ] 


पुरुषक( सन; ) मनको (अपि) भी हि) निश्चय करके ये ( प्रमा- 
थीनि ) प्रमथन करनेवाली अर्थात्‌ व्याकुल करनेवाली (इन्द्रियाणि) 
इन्द्रियां (प्समस॒ ) वलात्कारसे ( हरन्ति ) अपने-अपने विषयकी 
ओर खींचलेती हैं। अर्थात्‌ विषयी बनाकर इसके सब यत्नों दंगे धूलमें 
मिला देती हैं ॥ ६० ॥ 
सावार्थे:-- अजजैनने जो यह पूछा था, कि हे भगवन. ! 
साधकोंके साधनकालमें यदि कुछ विषयरस रहजावे तो क्‍या हानि है! 
उसका उत्तर योगेश्वर भगवान इस श्लोक छारा यों देते हैं, कि 
[ यततो हथपि कोन्‍्तेय पुरुषस्थ विपश्चितः ] हे कुन्तीका 
भियपुत्र अर्जुन | सुन ! जो पुरुष विपश्चित अर्थात्‌ विवेकी है, 
जो विषयोंसे वचनेके लिये नाना सकार यरनकर सबप्रकारके उपद्रवोसे 
अलग भाग एकान्त सेवन करता हें तथा किसी विषयको अपने समीप 
नहीं आने देता। अपने आत्मज्ञानरूप धनकी रक्षा निमित्त नाना भ्रकारके 
संयम नियमके अंगोंका साधन कर रहा है। ऐसे यत्नशील पिवेकी 
पुरुषमें सी किचितसात्र विषयका रस यदि रहजाता है अर्थात विषय 
सुखकी स्मृति उसके ध्यानमें रहजाती है तो उसकी कया दशा होती 
है? सो सुन | [ इचियाणि प्रमाथीनि हरत्ति प्रसम॑ मनः ] 
ये जो इन्द्रियां महावलवान हैं ओर पुरुषोंके मनकी मथनकर व्याकुल- 
कर देनेवाली हैं, वलास्कारसे यत्नशील पुरुषको अपने-अपने विषय 
की ओर खींचकर ऐंसा ब्याकुल करदेती हैं, कि फिर उसका संभलना 
'कठिन होजाता है । जैसे कोई पुरुष अपनेको अमर करनेके तात्यय्वसे 
अम्तसागरसे एक कांचके घटमेंअम्गृत सरकर अपने मस्तकपर लेचले 


॥हो० ॥ ६० ॥| श्रीमद्गगवह्रीता रे 
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ओऔरे मार्गमें कागले चारों ओरसे उस्त घटमें लिपट नोलोंसे ठोकर मार- 
मार कर फोड देवें ओर वह अस्त एृथ्वीपर गिरकर नष्ट होजाबे। इसी 
प्रकार ये इन्द्रियां आत्मज्ञानर्मे यत्न करनेवाले विवेकियोंके ज्ञानको 
अपनी भोरे वलात्कारसे खींचकर नष्ट करेदेती हैं। जैस वलवान डाकि- 
नियां किसी धनवानके संचित किये हुए धनको उसके देखते-देखते 
वलात्कारसे लूट लेजाती हैं । इसीमकारे इन्द्रियोंको डाकिनियोंस कम 
मत समझो । ये सच्चे पुरुषोंसे कूठ बुलवानेकी, बह्मचारियोंसे व्यमि- 
चार करानेकी, धृतिवालोंकी धृति नष्ट करनेकी और सन्तोषियोंके सन्तोष 
लोप करदेनेकी युक्तियां सदा रचती रहती हैं । ये अत्यन्त दुनिवाय्ये 

ओर दुःस्साध्य हैं । 

प्रिय पाठको ! आज ही नहीं वरु सब युगसि इनकी प्रवलता 
देखीजाती है | इसी कारण अभ्यासियोंके अभ्यासकी सिद्धिमें वाघा पड- 
जाती है। यह प्रत्यक्ष है, कि जिस वनरपतिकी सब लत्तियां पत्तियोकि 
सहित काटठदी जाबें पर उनका जड थोडा भी शेष रहजावे तो फिर 
धीरे-धीरे उसकी लतायें बृड्धिको प्राप्त होजाती हैं | इसी प्रकार साधक 
के चित्तम किसी विषय-रसका थोडा भी संस्कार रहजाता है, तो वह 
अँकुर देकरे धीरे-धीरे ऐसा बलवान हजाता है, कि बडे-बढे यत्न 
करनेवाले विवेकियोंकी प्रज्ञा नप्टकर अपनी ओर खींचलेता है । यह 
विषय-रेस परमार्थ त्वमें विचरने वालोंका महा शत्रु है। इसलिये 
रस-सहित विषयका त्याग श्रेष्ठ है--- विषयोंकी वस्तुओंके त्यागके 
साथ उनके रसकामी त्याग हीना चाहिये । इन साधारंण त्यागियोंसे वही 
भ्रष्ठ हैजो स्सकामी त्याग कर विषयोके मध्य विहार कररहा है ॥६०॥ 

६४१ 


है ह५७ श्रीर्मम्रगवद्दीता [ अध्या० २] 





इतना सुन अज्जुनने पूछा ४ भगवन ! इनसे बचचनेके लिये सबसे 
उत्कृष्ट उपाय क्‍या है ! सो मुझे वताओ | भगवान, बोले सुन ! 


म्‌०--तानि सर्वाणि संयम्य युक्त आसीत मत्परः | 
०. . बे हि यस्येन्दियाणि तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता॥ 
के ॥६१॥ 


” चदच्छेदः- मत्यर; ( अंहमेव संवेषां प्रत्यगात्मा पर: स्त्िया- 
दिभ्यो वाह्नेभ्यो वेहेन्द्रियादिग्य आन्तरेभ्यंश्च उत्कृष्ट: प्रियतमो यस्‍्य 
स;) तानि ( दुष्टानि । प्रमाथीनीन्द्रियाणि ) सर्वाणि ( समंसतानि ) 
संयम्य ( नियह्य | वशीकृत्य ) युक्त; ( समाहितः ) आसीत' 
निर्व्यापाररितिष्ठेत ) हि ( यतः ) यस्य ( यतेः ) इन्द्रियाणि (चक्षुः- 
शओत्रादीनिवाह्मकरणानि ) वशे ( शआज्ञायाम्‌ वशवर्त्तीनि ) तस्य 
(यते: ) पूज्ञा ( मेघा ) प्रतिष्ठिता ( गोखान्विता )॥ ६१ ॥ 

पदार्थ:-( मत्परः) जो मुझे सबका अन्‍्तरात्मा श्रेष्ठ जानकर 
मेरे में परायण हेकर ( तानि) उन दुष्ट प्रमथन करनेवाली (सर्वाणि) 
सब इन्द्रियोंकी ( सेयम्य ) अपने वश करके ( युक्तः ) समाहित- 
चित्त हाकर ( आसीत ) निव्यौपार बेठ जाता है, वही यथाथ यति 
हे। (हि ) क्योंकि ( यस्य ) जिसकी . ( ईन्द्रियाणि ) इन्द्रियां 
( वशे ) वशमें हैं ( तस्थ ) उसीकी ( भ्रज्ञा ) बुद्धि (प्रतिष्ठिता) 
गोरवयुक्त कही जाती है ॥ ६१ ४8 

भावाथे:-अजुैनने जो भगवानसे यों प्रश्न-किया था, कि हे | 
_ भगवन ! इन बलवान इन्द्रियोंके आक्रमणसे बचनेका सबसे उत्तम 


कौ० ॥ ६१॥ शमहरगवद्वीता ४१६१ 
उपाय क्या है ? तिसका उत्तर श्रीकृष्ण चन्द्र आनन्दकन्द यों देते हैं- 
[ तानि सब्बांणि संयम्य॑ थँक्त ग्रासीत मत्परं:] ज़ो प्राणी 
४ सत्परः ? है; अर्थात्‌ मेरा परायण्‌ है | में जो सबका पल्यगार्त्मा सबके 
साथ निवास करनेवाला वासुदेव हूँ; तिसको जिसने अरष्ठ जाना है 
श्रृथात स्रीसे, पुत्नस, अपने अन्तर और बाहरके अवयवसे, नेत्रसे, 
श्रोत्ले, मनसे और बुड्धिसि श्रेय और प्रेय अर्थात्‌ उत्तम ओर 
प्िय जाना है जिसने. ऐसा जान मुभहीमें अपेण करदिया है भ्रपनेको 
जिसने, अपने कल्याणका सबसे उत्कृष्ट उपादेय भुकहीको समझा 
है जिसने तथा अहनिशि मेरेही खवरूपका अभ्यास कर रक्खा है 
जिसने, उसीको मैं “मत्पर:” कहता हूं । हे अज्जुन ! ऐसे प्राणीको ये 
इन्द्रियाँ कमी नहीं सता सकतीं । जैसे बलवान चक्रवर्ती राजाका 
श्राश्रय लेनेंसे लुटेरे , बटमारे , चोर इत्यादि नहीं सता सकते अथवा 
सिंहके शरेण जानेसे जम्बुकोंका कोई भय नहीं रहता । इसी प्रकार 
मेरा आश्रय लेनेते इन्द्रियां दुख नहीं दे सकतीं | फिर कैसे भी बल- 
वान विषय क्यों न हैं| उसके सामने नहीं जासकते । न उसके भयसे मेरे 
भक्तकी कुछ हानि होसकती है ) मुख्य तालय्य यह है, कि मेर भक्तक़ी 
इन्द्रियां आपसे आप वशीभूत होजाती हैं और उसका मन आपसे आप 
युक्त होजाता है, अर्थात वह समाहित॑चित्त होजाता है। फिरतो वह सब 
शोरसे मनको एकाग्रकर इन्द्रियोंके साथ-साथ विज्ञानमय बुडिसे सुभमें 
मन लगा निव्यापार होजाता है। इसी क्रारुण मैं तुभसे कहता. हूं, कि मेरेमे 
मन लगायेहुए, जो इन्द्रियोंके वशीभूत करनेका यत्न करता है, उसीका-यत्न 
मत्पर+-- “पए्पप, बाज लिदात्मान परमेकरमम्पेद ध्योयेद्‌ रवि । चिदांत्माने परमे'वस्मम्यसेद ध्यायेद्‌ रवि । | ह 





४६२ श्रीमद्भगवद्ौता [ भ्रध्या ०१] 





सफल हैता है। इसीलिये [वशे हि यस्येन्दियाणि तस्य अज्ञा 
भ्रतिष्ठिता ] जिस प्राणीकी इन्द्रियां अपने सन और चुडिके साथ 
युक्त होकर वशीभूत होरही हैं उसीबी प्रज्ञा प्रतिष्ठिता कही जाती है। 
उसीके सनको ये इन्द्रियां बलात्कार नष्ट नहीं करसकती। 
अु“इद्धियाशि हयानाहुविषयांस्तेष गोचरान । आत्मेन्रियमनोयुक्तं 
भोक्तेत्याइमेनीपिणः ॥ यर्वविज्ञानवाद भवत्यथ॒क्तेन मनसा 
सद्य। तस्येब्रियाण्यवश्यानि दुश्नश्वा इव सास्थेः॥ यस्तुविशनवा- 
न्थवति युक्तेन मनसा सदा । तस्वेद्धियाणि वश्यानि सदस्वा 
इव सारथेः ॥ यंस्वविज्ञनवान अवत्यमनस्कः सदाष्शुचि। न स 
तददमाप्नोति स>सारे चाधिगऋति॥ यस्तुविज्ञ।नवाप्भवति स- 
मन्रकः सदा शुचि। स तु त्दमाण्नोति यस्पादमूयों न जा*्ते॥ 
( कठोपनिषद्‌ अ० १ बह्ली ३ श्रुति 9, ५, ६, ७, ८ )॥ 
अरथे-- इन्द्रियोंकी तो अश्वके समान कहाहै और इनके 
विषय जो रूप, रस, गन्धइत्यादिहैं वे इन अश्वोंके दौडनेके मारे हैं। 
इसलिये आत्माको मन भौर इन्दियके साथ .एक करके जो चलता है - 
उसीको मनीषियोंने इसका »भोक्ता कहा है। जो मोक्ता विज्ञानरहित : 
ओर चंचलचित्त है भर्थात निवृत्ति वा भवृत्तिके मागेमें जो आत्मज्ञा- 
नके बागडोरको ठीक-ठीक सैमालने-नहीं जानता उसके वशमें घोडे - 
टिप्पशी-मो भोक्ता दो गकारवेहें-एकतो वह जो वित्ञानरदितहै, भर्वात्‌ इद्धि 
से हीन है, चक्‍लचेत है । दूसरा वहज़ो विज्ञानवान है। युक्तमनस अर्थात समाहिनचित्त 


है। चिनको सव भोरसे बशेर एक लक्षकी ओर लगाये हुआ है। जैसे नट पतले शेर 
पर चलते समय अपने मनको उस छोरके साथ एकास रखता है।... 


् 


ढो० ॥६१॥ श्रीमड़गवद्रीता ४६३ : 





नहीं रहते । वरु वे घोड़े उस मूखको अपने बलसे खींचकर गडहोंमें 
गिरादेते हैं । फिर वह नानाप्रकारके क्लेशोंको पाताहे । इसीलिये यहां 
श्रुति कहती है, कि « दुष्टाश्वा इच सारथे: ” सारथीके दुष्ट अश्वोंके 
समान ये इन्द्रियां उस मूखके वशीभूत न रहकर उसे दुःख देती 
हैं। इसीके उलटा जो प्राणी विज्ञानवान हे जो निवृत्ति वा 
प्रवृत्ति मार्गमें अपनी बुछिसे ठीक-ठीक उचित ब्यवहार करता है वही 
युक्त-मनस होकर आत्मा ओर मनको एक सीधमें कर चतुर सारथी 
के समान अपने इन्द्रियरूप सुशिक्षित अश्वोंकी आत्मशानके 
बागडोर से युक्त कियेहुए शुभचित्तहो आत्मानन्दको भोगता है । इसीसे - 
श्रुति कहती है, कि “ सदश्वा इव सारथे: ” चतुर सारथीके घोडेंके 
समान ज्ञानीकी इन्द्रियां श्रेष्ठ ओर उत्तम स्वभाववाले अश्वोंके समान 
अपने मागपर ठीक-ठीक लेजाती हैं तथा भगवत्खरूपमें मिलादेती 
हैं। “ यस्त्वविज्ञान०” जो प्राणी भ्रविज्ञानवान हे थ्मनरक है 
और सदा अशुचि है अर्थात्‌ नानाप्रकारके दुष्टकर्मोके करनेसे अपवित्र 
होरहा है सो “न तत्यदमाप्नोति ” विष्णु परम पदको नहीं पाता है, 
वर सेसारसागरमें डूब चौरासी लक्ष योनियोंमें धक्के खाता फिरता है। 
पर जो विज्ानवान है, समनस्क है और सदा शुचि है, सब प्रकारके 
पापोंसे रहित होकर “तत्यदमाप्नोति” विष्णु परम पदको आप्त होजाता 
है जिससे जन्म मरणसे रहित हो फिर संसारके बन्धनमें नहीं आता । 

इसी कारण, भगवान कहते हैं कि जिसकी इन्द्रियां वशीभूत 
हैं उसीकी मज्ञा-म्तिष्ठिता कही जाती है । 


४६४ * झीमझगवढ़ीता «. [च्रश्या०२]' 





यह अजुनके तृतीय प्रश्न “किमासींतू ? का उत्तर हुआ ॥६१॥ 
इतना सुनकर अजैन॑ने यों पूछा, किं हे मंगवन जो प्राणी विषयोंसे तो 
अपनी वाह्य इन्द्रियोंको रोकलैवे, पर मनको न रोके तो क्या हानि है ! 
जैसे सर्पके दांतोंकी कोई वीर उखाडकर-उस सर्पको अपने पास रखलेवे 
तो वह सपे क्‍या करेसकतां हैं ' 
| इतना सुन श्यामसुन्दर बोले- 
'मु०--ध्यायतो विषयान्पुंसः सडडस्तेषुपजायते । 
स ड्रात्सेजायते कामः कामात्कीधो5मिजायते ॥ 
( कोधाद्भवति संमोहः संमोहात्स्मृतिविश्नमः । 
स्म्तिभ्रशाद्बुद्धिनाशों बुद्धिनाशात्पणश्यति ॥ 
ह ॥६२, ६ २॥ 
.. पदच्छेंद;- विषयान ( रूपरसगन्धादीन ) ध्यायतः ( मनसा 
पुन; पुनः चिन्तयतः आलोचयतः ) पुंसः ( पुरुषस्य ) तेषु (विषयेषु) 
सह; ( आसक्ति;। प्रीति: । सम्बन्ध: ) उपजायते ( उलचते ) सडूनत 
( विषयसम्बन्धनात ) काम: ( विषयेष्वभिलाषं: ) सब्जायते (समु- 
सद्मते ) कामात्‌ ( विविधविषयभोगामभिलाषात्‌ ) क्रोध: ( कोपः । 
धमष:। रोष; प्रतिकूलेसतितच्रण॒स्यप्रवोधनः) अभिजायते (समृत्ययते) 
क्रोधात्‌ (रोषातू ) संमोहः ( कार्याकार्यविवेकामाव: ) भवति (उत्तते) 
संमोहात्‌ ( कार्याकायेविवेकाभांवातू ) स्वृतिविध्म: (शास्त्राथानुसेधा- 


शो ॥ ६९२॥ १६॥ भीम॑द्गगवद्गीतो ४६१ 





नस्य विभ्रेशरूपचलनम ) [ भवति ] स्व॒तिश्रेशात्‌ (चेतनायाअंशातू) 
प्रशश्यति (सर्वेपुरुषार्थायोग्योभवति। म्ृत्युतुल्योभवति ) ॥ ६२, ६३॥ 


पदार्थ:--- ( विषयान ) रूप रसादि विषयोंकी (घ्यायतः) 
वारंवार चिंता करते-करते ( पुसः ) पुरुषको ( तेषु ) उन विषयोंमें 
( सड़ः ) आ्रासक्ति ( उपजायते ) उत्न्न होजातीहै | ( संगात )' 
तिस भासक्तिसे धीरे-धीरे (कामः) उन विषयोंकी अमिलाषा (संजायते) 
उपजजाती है | तब किसी कारण उस अमिलाकी रुकावट होनेसे (क्रोधः) 
रोप ( श्रभिजायते ) उत्नन्न होजाता है ( क्रोधात ) तिस क़ोधसे 
(संमोहः) मोह थर्थात कार्य्याकार्य्यमें श्रविवेक होजाता है (समोहात) 
तिस संमोहसे ( स्घृतिविश्रम:-) भात्मविस्ट्रति होपडती है। अपनेको 
भूलजादा है तथा शाखवचनोंमें अम उत्पन्न होजाता है। (स्वतिभ्रशात) 
अपनेको भूलजानेसे अथवा स्म्ृतियोंमें श्रम होनेसे ( बुडिनाशः ) 
घुडिका नाश होता है ( बुद्धिनाशार्त) तिस बुडिके नाशसे (प्रणश्यति) 
प्राणी नाश होजाताहै वा सर्वश्रकार पुरुषाथे हीन होकर संसार-दुःखमें 
डूबजाता है ॥ ६२ ॥ ९३ ॥ ह ह 
भसावाथा--- अजुनने जो भगवानसे यह पूछा है कि जेसे 
सके दांतोंकों कोई वीर उखाड़े कर सपैको अपने पास रखलेवे तो वह 
प्षे क्या कर सकता है ! 
इसीप्रकार. जो पुरुष अपने वाह. इन्द्रियोंको अपने वशीभृत करले, 
पर आपने मनको युक्त भ करे तो क्या हानि होसकती है! 
इसके समाधानमें श्रीकृष्णभगवान कहते हैं [ध्यायतो विषयान्‌ 


४६६ औमझगंवदौता [ भ्रष्या०२ ] 





पुंस: सडुस्तेषृपजायते ] हे अज्जुन ! जो प्राणी वाहय इन्द्रियोंको ' 
तो रोक लेता है, पर मनको हाथमे नहीं रखता है। मनसे विषयोंफा ध्यान 
करता रहता है । तो तू यह निश्चय जानले ! कि ऐसे मन छारा 
बार-बार चिन्ता करते-करते धीरे-धीरे उन दिष्योंसे सड़ होजाता है; 
अर्थात्‌ उनमें परम प्रीति होजाती है। अपने मनसे बार-बार उन 

विषयोंकी स्तुति करे लगजाता है । ऐसा करते-करते- लोकैषणा, 
: वित्तैषणा और पुत्रैषणा तीनों एषणायें उसके मनमें अंकुर देकर शाखा 
प्रशाखा फोडतीहुई विशालदृच्षके समान इृढ होजाती हैं। श्रुति- 

“मनो वे ग्रह स कामेनातिग्रहेण श्हीतो मनसा हि कामान्का- 
मयत ”” ( वहदा० अ० ३ बा० २ श्रु० ७ ) 


अथ--मन ग्रह है भोर कामना अतिग्रह है। इसलिये सदा 
कामनाओंके पीछे पीछे दोडना मनका स्वाभाविक गुण है | इसलिये 
यह सदा कामनाओंकी ही चिन्तामें रहनेके कारण लेशमात्रभी किसी 
ओरसे कामनाकी वायुको आता देख कट उसी ओर दौड जाता हे। 
जैसे कणिकामात्र संखिया जिहवाके अग्रमागमें लगजाने से धीरिधीरे 
सारे शरीरमें फैल मृतक बनादेती है | इसी प्रकार तनकमी कामना 
धीरेधीरे वृद्धि पाकर संसारी बनादेती है । जिसने वाह्म इन्द्रियोंसे 
घरबार, पुत्र, कलत घन सम्पत्ति त्याग विराग धारण किया था और बैरागी 
. + ग्रह और अतिग्रह---ऋदारए्यकोपनिषदक वीफ़ भाव झिय ग्रह भर अतिग्रह---ऋदारण्यक्रोपनिषतके तीसरे श्रध्याय ह्िनीय 
ज्राक्मणमं लिखा है कि अशेग्रहाः ! भरष्टावतिग्रहाः। अर्थात्‌ प्राण,वाकू, निद्दा, चक्ष,भोष, 


मन, हस्त, त्वकू ये आठ ग्रह है तिनके अपान,नाग, रस,रुप, शब्द काम, कर्म स्पर्श और 
अभियह अयात्‌ विवय है। 


श्वो० ॥ १२,६११ !॥ श्रीमद्भगवद्गीतां 88७ 





एकान्त-स्थानमें निवासकर आत्मज्ञान आरम्म कियाथा वह धीरेधीरे 
७पुत्रेषणा (पुत्र, परिवार इत्यादिके सुखकी स्मृति) वित्तेषणा (घन वा राज्य 
अथवा देव-शक्तियोंके सुखकी स्टति तथा लोकैष्णा ( गन्धवे-लोक, 
वरुणलोक, रुद्रलोक की स्टूति इत्यादि ) में तृप्णावा ररूपही 
बनजाताहै-- जैसे इन्दज्वस्से अस्त प्राणीका ज्वर ऊपरसे तो नष्ट 
होजाताहै । नेत्रोंमें ललाई वा शिरमें किसी प्रकारकी वेदनामी नहीं रहती। 
रोगी मल्लीमांति पथ्य इत्यादि खाने लगजाताहे, पर वह ज्वर रोगीके शरीरके 
भीतर गुप्तरूपसे रहनेके कारण तीसरे वा चोथे दिवस उसके शरीरसे 
प्रगट हो उसे व्याकुल करदेता है और एवम्‌ प्रकार भीतरही भीतर 
बढ़ते बढते एक दिन उसे मारडालता है ।अग्निकी शलाका (सलाई) 
के ऊपर तो किसी प्रकारका अशुमात्र भी ताप नहीं देखपडता | न 
आग्निका स्ररूप देखपडता हे । पर उस शलाकाके भीतर उसके केन्द्र 
में अग्निका अत्यन्त क्ुदअंश निवास करता है। इसलिये उसके घिस 
देनेसे आग प्रकाशमान होकर सारे नगरको भरम करनेमें समर्थ होती 
है । अथवा यों कहलो, कि भस्मसे प्रच्छन्न जो चिनगारी मात्र है बह 
इन्धनोंके संस्कारसे मडककर घरोंको जला देसकती है| इसी प्रकार 
वाह्मय इन्द्रियोंके दमन होनेपर भी मनमें विषयका लेशमात्र रहजानेसे 


#पुम्रैषणा--एत्रोत्पत्तिमुदिश्य दारसगरच्ण दक्तण । 

वित्तेषणा--वित्त द्विविध “माइव” गवादि । “देव” विद्यादि। वर्मेण राथनस्थ गवारे 
सुपादानलुपा इ८छ “माहवी-पितैषणा” भनेर वितेन कर्म छत्वा विद्यासयुक्तेन वा ऐवशक्ति- 
प्राष्तिस्पा इच्छा । 


लोकैषणा--हिण्यगर्भवि्या दैवेन वितेन देवलोक ज्येष्यामीतीष्छा लोवेपणा । 
॥३ (वाचस्पति) 


ध्ध्द श्रीमझ्गवढ़ीता [ भ्रध्या * ९] 
धीरे-धीरे बह विषय बढ़कर त्रिविक्रमावतारके समान वामन रुपसे ऐसे 
विशालरूपको धारण करलेता है, कि तीनों लोकोंम फैल जाता है | 
मनुष्यको ऐसी विशाल तुप्णाकी पूरत्तिकी चिन्ता घेरलेती है । 

- भगवान कहते हैं, कि इसी प्रकार विषयकी चिन्ता करते-करते 
उस विषयका संग होजाता है तब कया दशा होती है ? सो हे अदुन 
सुन ! [संगात संजायते काम: कामात्क्रोधो 5मिजायते] एवम 
प्रकार उन विषयोंके संग होजानेसे उनमें कामना उत्पन्न होतीं अर्थात 
विशाल तृष्णाकी डालियां सब भोर फैल जातीहें भोर मनुष्य उन तृप्णाओं 
की पृत्तिम लग पडता है। इसप्रकार जब इस विशाल तृप्णाकी पूर्ति 
किसी प्रकारवी बाघा उपस्थित होजाती है तब उसे क्रोध उत्पन्न हो 
थाता है।फिरतो वडाही अन्घेर होषडता है। क्योंकि एबमप्रकार ऋरधके 
उत्पन्न होतेही सार बनाबनाया घर बिगड़ जाता है ॥ ६२ ॥ 

जब सब कामाका नष्ट करनेदाला क्रोध हृदयमें उपज आता 
है तब [ क्रोधात्‌ भवति संभोह; ] उस क्रोबसे मोह अर्थात 
कार्य्याकाय्येका अविवेक उतन्‍न होजाता है। यह सुधि नहीं रहती, कि 
क्या करना चाहिये ओर क्या नहीं करना चाहिये। इस काय्यैसे अपने वा 
परायेकी हानि होगी वा लाभ होगा। इती कोघषके वशीमृत होकर कारागार, 
शुली, फांसी इत्यादि दण्डोंके दु:ख सोगनेका भागी बनजाता है। अब 
भगवान कहते हैं, कि हे अज्जुन ! [ संमोहात्स्मृतिविश्षम ; ] उस 
संमोहसे संमृतिका विश्नेंग होंजाता है । घर्थात आत्मविस्तृति होजाती 
है । यह नहीं स्मरण रहता, कि मैं कौन हूं ! कहां हूं ! बड़े परिश्रम 
से सतगुरु और सच्छास्न द्वारा जो आत्मानन्द लाम करने 





श्लौ० ॥ ६२,६१३ ॥ थी ऊगपद़ीता श्ध्ह, 


ात्जलफफएफफफसभजफकअकफफफफउसडफजफसस फकसकक्‍सकअल क्‍-क्‍-७-७+ई-न........... 


लंगगया था वह जाता रहता है, यहांतक़॒कि पारलौकिक माजेको 
छोड, साला वाला तोड, कमण्डल फोड, नदीमें बहा भाता है भौर 
“सतगुरुमाक्रोशति” अपने सतगुरुको भी दुवचन कहने लगजाताहै। 
“शाल्वानुसंघानस्य विश्नशरूप चलन भवति”| शास्रों की भी सुधि 
नहीं रहती उनके अभिप्रायसे विरुद्ध चलने लगपडता है। एवम प्रकार 
चलते-चलते “ शाख्राचार्य्योपदिष्टाथ विचलनम्‌ ” शास्त्र भौर 
आचाय्ये दोनोंके उपदेशसे चलायमान होकर चंचल हाजाता है। इसी 
को स्मृति-विभूम कहते है। तिससे क्‍या हाता है सो भगवान कहते हैं, 
[स्वृतिग्रेशादबुद्धिनाशः ] उस स्मृतिके भृष्ट हेनेसे बुडिका नाश 
हेजाता है । जब बुद्धिका नाश हुवा तब उस बुडिका अ्रधिष्ठातदेव 
विष्णा उस प्राणीको छोड देता है। जब विष्णु-देवने त्यागदिया तो फि! 
कहां ठौर मिले? कोन कल्याण कर? फिरेतो भगवान कहतेह [बुद्धि 
नाशात्पणश्यति ] तिस बुद्धिके नाश हेनेसे भाणी खथम्‌ नाश 
होजाताहै। संसार सागरमें डूब आत्मानन्दरूप भंमृतसे विमुख हो मृतकके 
तुल्य होजाता है। सब पुरुषायीसे हीन होजाता है। भगवानके इस न 
में श्रुतिका प्रमाण---3* पराच: कामानलुयन्ति बलिस्ते स्त्योयन्ति 
विततस्य पाशम। अथ पीस अख्तल्वं विदिला शुवमशपेष्िह न 


प्राथयन्ते॥ ( कठोपनिषदर अर ० २ वल्ली १ श्रुति २ ) 


पराच : --- रष्टाच्ष्टेणु भोगेए तृष्णा वाभ्यामविदात्ष्णाभ्याम प्रतिवद्मत्मदरैना, परावो 


बहिनेतानेव । (शकराचास्ये:) 


०० श्रीमद्भगवढ़ीता [ अध्याौ० २) 





अथै>- “ पराच; ” अर्थात दुष्ताउदप्ट जो सूद्तम और 
स्थल नाना प्रकारके भोगोंकी ठृष्णा उससे प्रतिदद्ध होगया है 
आत्मदशन जिन प्राणियोंका, जो मरे ठप्णाके आत्मानन्दरूप अमृत को 
मलगय हैं, उनकी पराच: कहतहें। एसे आणी अज्षानी हानेके कारण 
वबालकंके सच्श हैं ओर तृप्णाके वशीसत हा नाना प्रकारकी काम- 
नाओंके वशसे पडजाते हैं | एसी अविद्याके व्शीयृत हाजानेसे 
अंविद्याकृत जो काम्यकम उसके “विदतपाश:” फंदेस फंसकर 
नष्टहोजाते हैं। इसीकारण स्थितथी अर्थात जो धीर विदेकी हैं वे 
असमुतत्त प्त्यगात्न-खरूप जो भगवत्रूप उसे “ध्रुव” निश्चय ओर 
अविनाशी जानकर इस ४ झअछव » नाशवान संसारके सुखोंको 
४ न प्रार्थयन्ते ” नहीं चाहते हैं । 


इस श्रुतिस भी सिद्ध होता है, कि जिसकी वाहच इन्द्रियां 
वशीभूत हों पर वालकीक समान मनमें विषयोंका ध्यान करता रहे तो 
विशाल-तृप्णाम फेसकर नाश होजाता हैं। इसीऋरण भसगवानके 
कहनेका अभिपम्राय यह है, कि इन्द्रियोंक साथ-साथ मनको भौीं 
वरशीयृत करो ॥ ६२, ६३ ॥ 


यह सुनकर अजुनने पूछा सगवन | इसके मतिकल यदि मन 


श्लो० ॥६४ ॥| श्रीमद्भगवद्गीतां -- भू ०१ 





इतना सुन भगवान कहते हैं- 


मू०--रागद्विषवियुक्तेस्तु विषयानिन्ियेश्वरन । 
झात्मवश्येविधेयात्मा प्रसादमधिगच्छति॥ ६४॥ 


पदच्छेद:--विधेयात्मा (किकरीकृतमना: । वशीकृतान्तःकरण: । 
स्वाधीनचित्त; ) तु | रागदेषवियुक्ते: (प्रीत्युडिग्नरहिते: )आात्मवश्ये: 
( मनोधोने: | खाधीने; ) इन्द्रिये: ( श्रोत्रादिभि: >) विषयान 
( रूपरसगन्धादीन्‌ ) चरम (उपभुज्जान;सन। पश्यनसन ) म्रसादम 
( प्रसन्नताम्‌ । स्ल्पविकल्पपंकलेपप्रज्ञालनेन मनसः स्वाच्छचम्‌ । 
परमात्माज्ञात्कारयोग्यताम्‌। स्वास्थ्यम्‌ । शान्तिम्‌ ) गच्छृति 
( प्राप्नोति ) ॥६४॥ 
पदाथ:- ( विधेयात्मा ) वशीभूत किया हैं अपनेको जिसने 
वह (तु) तो (शागद्वेषवियुक्ते:) रागडेषसे रहित होकर (आत्मवश्येः ) 
अपने आत्माको अपने वश कियेहुए (इन्द्रियेः ) इन्द्रियोंते (विषयान ) 
विपयोकोी ( चरन्‌ ) भोगताहुथा भी ( असादस ) परम प्रसन्‍्नताका. 
बर्थात परमात्माके साक्षात्कार करलेने योग्य चितच्की खच्छताको: 
( थधिगच्छति ) भाष्त करलेता है ॥ ६४ ॥ 
__अर्जुनने भगवानसे “ किब्रजेत्‌” यह चौथा प्रश्न 
शलेक तक अपने तीसरे प्रश्नका उत्तर सुनकर 
किसी प्राणीका मन अपने वश तो हा, पर 
झ्राचरण करती रहें तो क्या हानि है ! 


भावाथः 
किया था तथा पूव श्ले 
यह पुछ्या था, कि यदि 
टम्द्रियां विषयकी ओर 


पू०र श्रीप॑डगवद्दीतों | चृंध्वों ० 





इन दोनोंका उत्तर देते हुए भगवान कहते हैं-- [रागद्ेपवियुक्तेहतु 

विषयानिन्दियैश्वरत्‌ आत्मवश्येविधेयात्मा | जिसकी 
इन्द्रियां राग-द्वेष रहित हैं अर्थात सुस्त देनेवाले पदार्थासे जिनको 
अनुराग नहीं हे ओर दुःख देनेवाले पदार्थाति उद्ेग नही है दोनों 
दशाओंम जिसकी इन्द्रियां समान रूपसे स्थिर रहती हैं तथा “ आत्म- 
वश्यै; ” जिसकी इन्द्रियां अपने वशीमृत हैं ऐसी इन्द्रियोके छारा 
जे विषयोक् साथ आचरण करता रहता है, अथत्‌ विषयोंभें दिचरता 
हुआ, सब पकारके सुखोंके। तुण समान समभता हुआ, दुःखोंसे घृणा नहीं 
करता, सातल्िक अंशको उचितस्थानमें आयोग करटाइआ, मानुषीधर्म 

जानकर कुट॒म््र इल्ादिके पोषणका न्यायपूत्रंक यरन करता है, पर 

उनके स्नेहसे बद्ध नहीं होता संसारी जीबोंके समान उनके दुखी, 
सुखी हेनेसे आप दुखी सुखी-नहीं हाता है उसीको “विधेयात्मा” 

कहते हैं।..“#- 


श्री आनन्दकन्द कृष्णचन्द्र अजुनसे कहते हैं, कि 
प्रसादमधिगच्छति ] वही विधेयात्मा प्रसादको प्रोप्त होता है 
अथात्‌ परम प्रसन्नता, चित्तकी खच्छुता और भगवत-णाप्ति की 
योग्यता प्राप्त करताहै । तात्यय्य यह हे, कि जिस पार्णीनि अपने 
मनको अपने हाथ कररक्खा हे, वह अपनी' इन्द्रियोंके दारा नाना . 


प्रकारके भोगोंकी भोगताहुआ मी. विष्योंके वन्धनमें नहीं फंसता . ओर 
ससार-सागरमस नहीं डूबता । 


यम ना सम 
+ विधेयात्मा उसे कहतेंहे जो अन्ततकरणको भरत दृश रख मनको चने 
किकरकें समान बना स्वाधीनता-पूषक क्विएारै। 


श्लोफ ॥६ ४॥ श्रीमद्भगवद्गीता प्०ए्‌ 


शद्का-* विषयी भी तो इन्द्रियोंके दारा ही भोग करता है तो इस 
विषयी और विवेयात्माके भोगमें क्या अन्तर रहा ! और देखनेवालेको 
कैसे बोध होपकता है, कि इन दोनमें कौन विधेयात्मा स्थितप्रज्ञ 
है और वन विषयी है ! 


समाधान-विपयी और विवेकी में इतना ही अन्तर हैं, कि 
विषयी इन्द्रियों ढारा उचित अनुचित दोनों प्रकारके भोगोंको भोगता 
है और विधेयात्मा जो विवेकी है बह केवल उचित भेग को भेगता 
है । उचित स्थानपर इन्द्रियोंका भोग हानिकारक नहीं है वरु धर्म है 
और प्रक्कतिका ब्यवहारमात्र है। केवल सृष्टिके नियम पालन करने मात्र 
'है इसलिये विषयीका मेग +संग-रूहित है ओर विधेयात्माका भाग 
संग-रहिल है। श्र्थात एक उस विषयमें आसक्त होरहा है और दूसरेको 
उस विपयमें संचक-मात्र भी आसक्ति नहीं है। इसमें सन्देह नहीं, 
कि इन्द्रियोंके भोग दोनोंमें समान हैं, पर अनुचित स्थानपर वेही 
भोग निषेध हैं । 

इन्द्रियोंक जितने कार्य हैं सब प्रकतिजन्य हैं | इसीकारण 
इन्द्रियोंके काय्ये न निन्‍दा करने योग्य हैं, न स्तुति करने योग्य हैं। 
इन्द्रियोंक जो विषय हैं वे सष्टिकिमके साधन निमित्त हैं। जैसे काम छारा 
खी और पुरुषका संयोग सम्पूर्ण बह्माणड्म केवल सृष्टिकी वृद्धि निमित्त _ 
है। इसी कारण ख््री-पुरुषका संयोगरूप कर्म खये न धम्मेहे न अधर्म्म है, 
पर उचित-रथान पर अर्थात्‌ धम्मपत्नीमें धर्म है और अनुचित-स्थानपर 


वयिमट द क शक आपदा का य नम यम न कु 
#“संग? किसे कहते है इस भध्यायके छो० ६२ में वर्णन कियागया है4 


कु श्रीमद्भावद्वीता [अधथ्या० ३ ) 
८ मन प पक लके 
परखीम अधरम्स है। युडमे कटकके कटकको मारडालना घम्मे हे 
और यों किसी एक निरफ्राघ प्राणीकी मारना अधरस्म है। इसी प्रकार 
जो विधेयात्मा अपना मन वशीमूत कर सग-छेष रहित हो उदासीन चित्त 
सेविधिमात्र दिष्योंका मोग करलेता है उसे विषय बाघा नहीं करते और 
वही प्राणी पूलादको प्राप्त होताहै अर्थात्‌ निम्मेलचित्त होनेस परम 
प्रसन्षता लाभ करताहुआ सबेत्र भगवत्रवरूपहीके देखनेकी योग्यता 
पाता है। उचित विषयके मोगोंमें भी सर्वेश्र मगवतरवरूपहीको देखता है। 
जैसे पानीमें पानी डूब नहीं सकता। झागेम भाग जल नहीं सकती । 
इसीप्रकार आत्मामें आत्मा क्लेश नहीं पासकता । भोग सभी भात्मा, 
. भोगनेकी किया भी आत्मा भोर भोगनेवाला भी आत्मा। एक्मअकार जिस 
के हृदयम सब आत्माही भात्मा भासताहे बह विधेयात्मा होनेके कारण 
किसी विषयसे बद्ध नहीं होसक्रता- क्योंकि वह सब आापही आपके 
दूसरा नहीं । यदि दूजा देखे तो अवश्य राग-हेष उपन्‍नहों। सुनो- 
श्रु० ३० यंत्र हि द्ेतमिव भवति तदितर इतरं पश्यति तद्तिश इतर 
जिप्नति, तद्तिर इतर « रसयते, तदितर इतसर्ममिवदति, तद्तिर 
इतर» शुण्योति, तद्तिर इतरं मनुते, तद्तिर इतर« रप्शति, तदि- 
तर इतर बिजानाति यत्रवस्य सर्वभात्ेवाभत्तकेन कं पश्येत्‌ 
तत्केन कंजिप्रेत, तत्केनकं < ससयेत्‌ तत्केन कममिवदेत्‌, तत्केन 
कश्शगायात्‌ तत्केन क॑ मन्वीत, तत्केन कृ* स्पुशेत्‌ ००० (बृह० 
आध्या० ४ ब्रा०् ४ श्ु० ९५ ) 
अथ---जब कोई दूसरा हो तब न एक दूसरेको देखे, सुंघे,चाटे, 
उससे बातकरे, उसकी सुने, उसे मननकरे, रपशकरे, जाने,पर जिसकी 


॥ शली नी १४॥ श्रीमद्रगवद्वीता न 
कप हलक लीक के जवान नर निरिल कि लक 
दृष्ठिम सब भात्माही भात्मा है तब कौन किससे देखाजाबे ! कौन 
किप्तसे सुंघ जाबे ! कौन किससे चाटा जाबे ? कौन किससे बात करे ! 
कोन किसले सुना जावे ? कौन किससे मनन कियाजाबे ! कौन किससे 

जाना जावे ! 

इसीप्रकार, जो विधेयात्मा है उसकी दृष्टिमे न कहीं इन्दियां हैं। 
न कही उनके विषय हैं ओर न कहीं उनका भोगनेवाला है । इसीलिये 
भगवान्‌ अर्जुनके प्रति कहते हं, कि जो विधेयात्मा है वह इन्द्रियोंके 
हारा सबृभकारके आचरण करता हुआभी किसी विषयत बछू नहीं 
होता रुदा जीवन्मुक्तही रहता है। क्योंकि परमप्रसाद प्राप्त होनेंके कारण 
उसकी बुद्धि स्थिर होजाती है । 

जैसे मिथिला नगरके नरेश श्री जनकजी महाराज सम्पूर्ण रज्य- 
विभवके भीतर नित्रास करतेहुए भी विषयेकि कंकटसे विलग जीवेल- 
मुक्तिको प्राप्त कियिहुए थे, जिनके समीप नव-योगेश्वर, व्यासपुत्र 
श्री शुकदेव तथा अन्यान्य महात्मा ज्ञनकी प्राष्ति-निमित्त उपस्थित 
होते थे और ज्ञान आप्त कर जीवन-मुक्तिका सुख लाभ करते थे । 

भगवान्‌के कहनेका मुख्य अमिप्राय यह है कि जनकके सहश 
रागह्देषति रहित होकर अपनेको अपने वशमें कियेहुए संब थाचरणोंको 
करत रहता है वही “विधेयात्मा” प्रसादको प्राप्ति करता है ॥९४॥ 


इतना सुन अज्जुननने पूछा- भगवंन | जो प्राणी तुम्हारी 
शआज्ञानुसार परम-पसादको प्राप्त होता है उसे श्रन्तमं कौनसा उचतमते 
उत्तम फल्ल लाभ होता है ? सो कृपाकर कहो | क्गवाव बोले-- 
मि 


डे [|] 


५०१ ... औमद्भगवद्गौता _[ भध्या०२] 





सू०--- प्रसादे सवे द॒ःखानां हानिरस्थोपजायते | 
प्सन्नचेतसो ब्याशु बुद्धि: पर्येवतिष्ठते ॥ 
॥६४५॥ 


पदच्छेद:-+ प्रसादें ( प्रसन्चात्मके स्च्छस्वरूपे ) अस्य 
.  विवेकिन: ) सर्वदुःखानाम्‌ ( भ्रज्ञानविलसितानामाध्यात्िवाद॑ 
त्रिविघतापानाम ) हानि: ( परिहार:। विनाश; ) उपजायते (उत्तचते ) 
'हि ( तस्मात्‌ कारणात ) प्रसन्नचेतस: ( संकल्पविकल्पपकलेपप्रक्ञा- 
लनेन स्वच्छान्तःकरण्स्य पुरुषस्य ) बुद्धि; / मह्मात्मेक्याकाराप्तज्ञा ) 
आशु ( शीघ्रम्‌ ) पय्थेवतिष्ठत्ते ( सुदढा भव॒ति । सुस्थिरा भवत्ति । 
आत्मस्वरूपेणेव निश्चला भवति )॥ ६४५ ॥ - 


पदाथ:--- ( प्रसादे ) प्रसाद अर्थात्‌ प्रसन्‍नतायुक्त मनेकी 
स्वच्छता प्राप्त होनेमे ( अ्स्य ) इस विवेकी पुरुषके (सर्वदुःखानाम्‌ ) 
संवेप्रकारेक दु:खोंकी ( हानिः ) हानि ( उपजायते + होजाती है 
( हि ) जिसकारण ( प्रसन्नचेतसः ) प्रसन्नचित्तवालेकी (बुद्धि: ) 
घुडधि ( आशु ) बहुतही शीघ्र ( पय्धेवतिष्ठते ) चढ होजाती है 
अर्थात्‌ आत्मस्तरूपम स्थिर होजाती है ॥ ६५ ॥ 


भावाथ:- अंजञनने जो भगवानसे यों पूछा था, कि जो लोग 
राग-हेषसे- रहित हो “विधेयात्मा” कहलाकर चित्तके प्रसादको प्राप्त 

“ करते हें तिस प्रसाद अर्थात्‌ असन्‍नतापुवक चित्तकी रच्छताकी 
प्राप्तिसे क्या फल प्राप्त हातां है ? इसके उत्तरमें श्री आनन्दकन्द 
कृष्णचन्द्र कहते हैं, कि [प्रसादे” सवेदुःखानां हानिरस्योप- 


| 


सी० ॥ ६५॥ भीमप्रगवद्वीती - श०७ 


कस । चित्तके प्रसादके प्राप्त हेनेसे विवेकी पुरुषके सर्वप्रकार 
के दुःखोंका नाश होजाता है अर्थात आध्यात्मिक, आधिदेविक 
भर आधिमोतिक जो तीन ग्रकारके ताप हैं इन तापोंका कहीं 
लेशमात्र भी नहीं रहता। क्योंकि ऐसे पुर्षकी भ्ज्ञानता नाश 
हाजाती है । अज्ञानता ही सर्व दुखोंका मूल है । एवम प्रकार 
दुःखोंकी हानिस निर्मेल--चित्तवालेको अखणड सुखकी प्राप्ति 
हेती है। जैले जब आकाश निर्मल हाजाता है तब पृर्णचन्दधकी 
किरणोंकी शोमासे दशों दिशाय अत्यन्त सुहादनी देखपडती हैं। 
देखनेवालेके चित्तको. प्सन्‍न करदेती. हैं | इसी प्रकार प्साद-रूप 
पूर्ण-चन्द्रकें उदय हेनेसे विधेयात्माका सारा अंग अन्तःकरण सहित 
सुशोमभित और सुहावना देखपडता है। अथवा जैसे सूयेके निकलते 
ही प्रष्करणियोंमें नाना प्रकारके कमल पूफुछित होजते हैं, तैसे 
प्साद-रूप दिनकरके उदय होतेही विधेयात्माके हृदयकी अज्ञानतारूप 
अंधिय,ली रात्रिकि बिलाजानेले सब इन्द्रियां पुफुल्लित द्वाजातीः हैं ॥ 
जैसे अमृतपान करने वल्लको फिर चुधा पिपास्र नहीं सताती है इसी 
प्रकार पूसाव-रूप अमृतपान करनेवालेको आध्यात्मिक इलादिं दुःख- 
नहीं सताते । 

संसारमें म्रायः ऐसा देखाजाता है, कि जिस समय मनुष्य किसी 
कारणसे कुछ प्रसन्न रहता है 'उससमंय किसी मकारके दुःखकी कुछ 
भी परवा नहीं करता । जैसे विवाह के समय वा फाव्युनमासमें फाग 
खेलते समय प्रसन्नचित्त हानेके कारण नाता प्रंकारकी गालियोंका दुःख 
क्रिसीफोमी नहीं होता । इसीप्रकार प्रसादके प्राप्त हुए दुःखोंका अनु- 


भ्ून्य, '.... अरमडगव्दौता: [ भण्या० २ ] 


निशिलिीिििलिनिनिनिलिभिकि कील जनीअ जज कक का एन 


भव कुदमी नहीं होता । फिरते यह अगट है, कि जब बुद्धिको 
चंचल 'करदेनेवाले दुःख उसके आत्मानन्दमें लय हेकर सुख-रूप हागये 
तब [ पूसन्‍्मचैतसो हांशु बुद्धिः पस्थेवतिष्ठते ] ऐसे मसन्न- 
चित्त वाल्ेकी बुंडिः कट स्थिर होकर परमात्म-स्रूप में इढ हों 
जाती हैं। क्‍योंकि उसकी बुद्धि से असंभावना और विपरीत- 
भावनाका नाश हेोजाता है । फिर वह ब्ह्यानन्दर्म मग्न, 
हाकर किसी प्रकारके दुःखसे भयभीत नहीं होता । श्रु० “आनन्द 
ब्रह्मणो विद्वान न विभेति कृदाचन”( तैत्तिरीयोप० अ.वा० ४ श्रु० 
२८ ) अर्थात्‌ आनन्द्मय शह्मको जाननेवालां विद्वान किसीसी दुःख 
से नहीं उरता | ' जा 
शंका[- श्रुति तथा स्घृतिग्रोंके बचनोंसे यों सिंडान्त किया है,कि 
महान्‌ पुरुषोंको भी पारव्धानुसार जबं तक शरीर वत्तेमान है कम्मंकि 
फल भोगनेही पडेंगे। क्योंकि भारष्ध भोगसेही नाश हेाता है। फिर सग- 
वानने ऐसा क्‍यों कहा ? कि प्रसाद प्राप्त हानेवालोंके त्रिविध तापोंकी 
निद्ृत्ति होजातीहै। इस वचनसे श्रुति-स्म्ृतियोंके वचनोंका निरादर हा।ताहै 
वा नहीं ? 
समाधान-- नहीं श्रुति स्मृतियोंके वचनोंका निरादर नहीं हेता। 
'भगवानके कृहनेका अनिप्राथ यह नहीं हे, कि केवल प्रसाद प्राप्त 
हेनेसे दुःखें की हानि हाजाती है, वरु तात्य्य यह है, कि उस असादसे 
5 स्थिरता, तिस बुडिकी रिथरतासे अज्ञानका नाश, तिस अज्ञान 
के नाश हुए दुःखेंका भी नाश यों हेताहै, कि उनके भोगते समय 
“तादचिसतंवाले विवेकियोंको उद्देग माप्त नहीं हाता । भगवान, पहले 


हों०॥ १६॥ श्रीमेद्रनवद्गीताँ ४०६ 
ही कहचुके हैं, कि “दुःखेंध्वनुद्धिग्नमना:  सुखेषु विगतस्ए्हः” 
( देखो श्लेक ५६ ) जब दुःखका उद्देग न हुआ तो वह दुःखें, 
दुःख नहीं कहा जासकता क्योंकि बुद्धिमें प्रसादकी “प्राप्तिसे राग, 
हेष, उछेग ओर सुपृहाकी निंबृत्ति हाजाती है। इसीकाग्ण भग- 
वानने परस्परा न्यायसे ऐसा कहा, कि चित्तके प्रसाद प्राप्त होनेके 
कारण विवेकियोंके दुःखोंका नाश हाजाता है॥६४५॥ 


इतना सुन अजजुनने पूछा भगवन ! जिसे असाद भ्राप्त नहीं है 
उसकी क्या दशा हाती है ? भगवान बोले--- ' 
म्०- नास्ति बुढिरियुक्तस्थ नचायुक्तस्य भावना । 

न चामावयतः शान्तिरशान्तस्य कुतः सुखम | 
. ॥ ६६ ॥ 

पदच्छेद:--- अयुक्तस्य (अपूसन्नचित्तस्य ।, असमाहिंतान्तः 
करणर्य ) वुद्धिः (आत्मविषया पूजा । ब्ह्मात्मैक्यनिश्चय:) न (नृहि) 
अध्ति ( विद्यते | भवति । उसयते ) च ( तथा ) श्युक्तस्य 
(अजितचित्तस्य ) भावना( बूह्माकारान्तःकरणवृत्तिप्वाह: ) न (नेव ) 
[अरित] च ( तथा ) अभावयत: (ध्यानमझुवबेत; ) शान्ति; (सर्व- 
दुखोपशम: । ठण्णायाइमावः ) [ अ्रपि ] न ( नेत्र )। अशान्तस्थ 
( अनुपरतसवदुःखस्य । आत्मासाज्ञात्कारशुन्यसव ) सुखम्र (मोच्चानन्दः) 
कुतः ( न कुतश्चित्‌ )॥ ९९॥ 


. * घदोथ:--(अयुक्तस्थ) जो प्राणी असाद नहीं माप होनेसे 


५१०. औमझ्भगवद्रौवा [ भध्या* ३) 
आम 
असमाहितचित्त है, उसे (बुद्धिः) आत्मतत्वकी ग्रहणकरनेवाली बुद्धि 
( न अरित ) नहीं होती ( च) तथा ऐसे ( अयुक्तस्य ) 'चेचल- 
चित्त प्राणकि अन्तःकरणमें ( भावना) अतत्मतत्वका अभिनिवेशभी 
( न ) नहीं होता ( च ) थोर ( अभावयतः ) ऐसे भात्मतत्ततकी 
भावनारहित प्राणीके चित्तकी (शान्तिः ) शांति भी (न) नहीं 
होती, तो फिर ( अशान्तरय ) ऐसे शान्तिरहित पुरुषको ( सुखम ) 
मोक्षका सुख ( कुतः ) कहांसे प्राप्त होसकता है १ अर्थात्‌ नहीं 

पाप्त होता ॥ ६६॥क... 

. सावार्थ:- अज्जैननें जो पहिले मगवानसे पूछा है, कि 
प्रसाद्रहित प्राणीकी कैसी दुदेशा होती है ! उसके उत्तरमें श्यामसुन्द्रे 
चेचल चित्तवालेकी दुदेशा दिखलाते हुए कहते हैं, कि हे अर्जुन ! 
[ नास्ति वुद्धिस्युक्तस्थ न चायुक्तस्थ भावना ] जो शाणी 
प्रसादरहित हेनेंके कारण अयुक्तमनस है अथोत पनिहारीके मस्त- 
कके घटके समान अपने मनको आत्मामें तथा मगवतस्ररूप॑में सदा 
युक्त नहीं रखता उसे ब्रह्माकार बुद्धि नहीं लाभ हेसकती; अर्थात्‌ रा 
हेष रहित हाकर विषयोंम रहते हुएमी निशासक्त प्रकृतिकी शुद् और 
स्वामातिक प्रवाहानुसार सुख दुःखको भोंगते हुए आत्मज्ञानकी प्राप्ति 
डारा भगवतूसखवरूपमें लीन हेनिकी वुद्धिः नहीं प्राप्त होती । 


फिर भगवान कहते हैं, कि « न चायुकरय भावना ?” 
ऐसे अयुक्तमनस प्राणीको भगदत्‌-स्वरूपमें प्रवेश करनेकी भावनासी' 
नहीं दती | अर्थात्‌ मगवकूजनमें उसका चित्त नहीं लगता। 


'ही० ॥६६॥ श्रोमद्रगवऱीता पृ 


भगवानके कहनेका मुख्य तालर्य यह है, कि जिस आणीने प्रसाद लाभ 
नहीं किया वह बृह्माकार बुद्धि नहीं लाभ हानेके कारण मगवतस्वरूपमें 
प्रवेश महीं करसकता । थ्ात्मज्ञान तो उसके लिये सहसों योजन दूर 
पडाहुआ है । जब ऐसे चंचल-चित्त प्राणीकों बह्मतत्तमें भावना नहीं 
हुई तो [ न चामावयतः शांतिरशान्तस्थ कुत:सुखम ] उस 
अमावयुक्त प्राणीको शांति भी लाभ नहीं होती, भर्थात्‌ इस दुःखदाई 
प्रपचसे उपशम नहीं होता । क्योंकि ऐसा प्राणी परमानम्द सागरसे 
विलग संसारमें मग्न रहता है। जो इस प्रकार अशान्‍्त पुरुष है, संसारी 
जालमें फंसा पडा है, उसे मोक्नसुख कहासे लाभ होसकता है ! 
भर्थात्‌ परमानन्द॒की प्राप्ति कहसे होसंकती है ? कहींसे भी नहीं । 
फिर जिसे मोक्षानन्दकी प्राप्ति न हुई उसे विषयानन्द॒की प्राप्ति अर्थात्‌ 
ससारी सुखोंका भी लाभ न होगा । क्‍योंकि वह प्राणी मधुमच्षिकाके 
समान अत्यन्त कृपण होनेके कारण विषयोंकों तो एकत्र करता जावेगा 
पर उसे भोगनेमें असमर्थ रेहेगा। जिसका मुख्य कारण उसकी विशाल 
तृष्णाका उदय होना है। श्री गुरु वशिष्ठ श्री रामचन्द्रजीसे कहते हें 
कि- “/ याम्येतानि दुरन्‍्तानि दुरणेराण्युन्नतानिच | तृप्णावल्ल्याः 
फलानीह तानि दुःखानि राघतर । इच्छोदयों यथा दुःखमिच्छाशा- 
निरर्यथा सुखस्‌ । तथा न नरकेनापि ब्रद्मलोके:नुभूयते । यावती 
यावती जन्तोरिच्छोदेति यथा यथा | तावती तावती दुःख वीज- 
धुष्टिः परोहति । ( योगवासिष्ठे ) 

- अध- हे राघव ! ये जो बडे दुर्त जिनका कहीं भी अन्त 
नहीं, बंडे दुंजर अर्थात्‌ भोगनेम बड़े कठोर तथा बढ़े विशाल जो 


५१२ श्रीमझगषढ़ौता [जिव्यी ०२] 





तृष्णारूप वेलीके फल हैं वेही दुःख कहेजाते हैं । इस इच्छाके उदय 
होनेका जैसा दुःथ है ओर इसी इच्छाकी शान्तिका जैसा सुख है 
वैसा दुःख न घोर नरकमें है न वेसा सुख बह्मलोकमे है । भर्थात्‌ 
तष्णाकी बृद्धि नरकसेभी अधिक दुखदायिनी है ओर तृप्णाका नाश 
ब्रह्मलोकके सुखसेभी अधिक सुखदायी हे । जैसे-जैसे जितना-जितना 
-जीबोंके हृदयमें इच्छाका उदय होता जाता है उतना-उतना -दुःखके 
बीजकी मूठ बढती चली जाती है। सो यह वर्चेन सिडान्त है, कि 
जहां शान्तिका उदय नहीं तहां आत्माका सुख नहीं । ह 
अब यहां एक श्रति दारा यह दिखलाया जाता है. कि विषयकी 
प्राप्तिसि आत्मसुखका लाभ नहीं हेता । इसीलिये रत्नी हो व पुरुष 
जो आत्मसुख चाहता है वह विषयके संचयसे दूर रहता है। प्रमाण- 
श्रु० “ साहोवाव मैत्रेयी यन्लु म इयस्भगोः सर्वा पृथिवी वित्तिन 
पूर्णा स्थात्तथं तेनाझता स्यामिति नेति होवाच याज्नवसकयों 
यथैवोगकरणवतां जीवित तथेव ते जीवित « स्यादस्तलस्य तु 
नाशास्ति बित्तेनेति ( वृह० अध्या० २ ब्रा० ४. श्रु० २ ) 
जि समय याज्ञवव्क्यने गृहस्थाश्रमको त्याग सन्न्‍्यास लेनेकी 
इच्छा की है, उस समय अपनी सारी सम्पत्ति का अपनी दो 
ख्त्रियोंमे विभाग करना चाहा तब उनमें एक मैत्री नामकी डनकी स्त्री 
ने उनसे पूछा “मगवन | यह जो मेरा ऐश्वथ सारी पृथ्वी इन्यादि 
वित्तसे पूर्ण है इससे किस प्रकार मैं अमृतत्त्व अर्थात मोक्षको प्राप्त: 
होऊेगी १४ तब याज्ञवल्क्यने कहा, कि “ लेति ” नही तू इस 
विचसे मोक्षको आप्त नहीं होसकती | जैपे हा उपकरणवताम ढ' 5 


श्लौ० ॥ ११॥ श्रीपद्धगवद्गीता ५१५६ 





ससारी मनुष्य अपने विक्तसे नाना प्रकारके सुखकी सामग्रियोंकी एकत्र 
कर जीचते हैं ऐसे ही तू भी साधारण स्त्रियोंके समान अपना जीवन 
बितावेगी । तू इस वित्तसे मोक्षानन्द-रूप अमृत अर्थात आत्मसुख 
की प्राप्ति नहीं कर सकती । तब मैत्रेयीने पूछा “ मोक्षानन्द॑ रूप 
अनृतको कैसे प्राप्त होऊंगी ??”” याज्ञव्लक्य आत्मानन्दको सब 
प्रकार के आनन्दोसे अधिकतर दिखाते हुए बोले। श्ु०-- 
स होवाच न वा ओर पत्युः कामाय पतिः प्रियो भवत्यात्मनस्तु कामाय 
पति: प्रियो भव॒ति न वा ओरे जायायै कामाय जाया प्रिया सव- 
त्यात्मनस्तु कामाय जाया प्रिया भवति न वा ओर पुत्रा- 


णां कामाय पुत्राः प्रिया भवन्त्यात्मनस्तु कामाय पुत्राः प्रिया 
भवन्ति ॥ ( वृह अ० २ जा० ४ श्रु० ५ ). अथे- याज्वल्क्य 
कहते हैं, कि हे मेत्रेयी ! पतिके सुख होनेकी कामनासे रत्ीको पति श्रिय 
नहीं होता, वरु अपनी कामनाके लिये पति सत्रीको प्रिय लगता हे । 
इसी प्रकार (जाया) रत्रीके सुखके लिये स्त्री प्रिय नहीं लगती वरु 
अपने सुखके लिये प्रिय लगती है। इसी प्रकार पुत्रोके सुखके लिये 
पिताओो पुत्र त्रिय नहीं होते वर अपनी कामनाकी पूर्तिके तासयैसे 
पिताको पुत्र प्रिय लगते हैं । इस श्रतिसे सिद्ध होताहै, कि 
शआत्मासे बढकर प्राणीकों कोई दूसरी वस्तु प्रिय नहीं है । पति, स्त्री, 
पुत्र वित्त इत्यादि पररपर सम्बन्धके कारण भ्रिय नहीं हैं वर अपने 
आत्माही के सुखके लिये हैं। इसलिये याज्ञवल्क्ष्य कहते हैं, कि हे 
अैत्रेयी | सुनो ! श्रुण--“आत्मा वा भरे द्ष्टव्यः श्रोतःयो मन्तस्यो 
निदिध्यासितव्यः ” अथ-- आत्मा ही देखने; सुनने, मनन करने 
तथा निदिध्यासन करनेके योग्य है! ह 


! 


५१४ ओमड्भगवद्दीता [अ्रध्या० २ ] 





. इसीकारण अतत्मानन्द्वाला विषय सु्खोंको फीका जान परम- 
शान्तिकी प्राप्तकर सदाके लिये परम सुखी हाजाता है ॥ ६६ ॥ 


इतना सुन 'अजुनने पूछा भगदन | अयुक्त प्राणीको बुद्धि 
क्यों नहीं होती ) इसके उत्तरमें भगवान बोले- 


मू०--इन्दियाणां हि चरतां यन्मनोःनु विधीयते। 


तदस्य हरति प्रज्ञां वायुर्नावमिवास्मसि ॥ 
॥ ६७॥ . 
पदच्छेद:--- हि ( यरमात ) चरताम ( स्व स्व विषये- 
चतेमानानाम ) इन्द्रियाणाम्‌ ( अवशीक्षतानां शत्रादीनास्‌ ) यत्‌ 
(यदेकमपीन्द्रियम ) सन:(असौमन:)अनुविधी यते (अनुपरकेते। प्रेयेते) 
तत्‌ ( एकमिन्द्रियम ) अस्थ ( अयुक्तपुरुषस्य ) प्रज्ञाम (बुडिस ) 
हरति ( अपनंयति । अपकर्षयति ) अससि (-उदके ) नावम 
( नोकाम ) वायु: ( पवन; ) इच ( साहश्यख ) ॥ ६७ ॥ 
पदाथ:-- ( हि ) क्योंकि ( चरताम्‌ ) अपने-अपने 
विषयकी ओर वत्तेमान होनेवाली (इन्द्रियाणाम) श्रोत्रादि इन्द्रियोंके 
मध्य ( यत ) जिप्त एक इन्द्रिके साथ ( सनः ) यह सन (अनु- 
विधीयते ) चलपडता है अर्थात्‌ जिस इन्द्रियकी आज्ञामें यह मन 
उसके विषयकी ओर मुकता है ( ततु )वही इन्द्रिय-( अश्य ) इस 
अयुक्त-पुरुषकी ( प्रज्ाव्ष ) आत्मतत्त्की ग्रहण करनेवाली बुद्धिवो 
( हरति ) ऐसे हरलेती है (इथ) जैसे (अभसि) जलमें ( धावम ) 
नावको ( वायु: ) प्रचणड-पवन घत्तीट़े फिरता है ॥ ६७ है! 


श्लो० ॥६७:।| श्रीयप्नलवत्लीगी...> ५१४ 


भावार्थ:--- अजुनने जो पूछा है, कि प्रसाद-रहित अयुक्त 
पुरुषको आत्मानन्द प्रदायिनी बुद्धि क्यों नहीं श्राप्त होती ? उसके 
उत्तरमें श्री योगेश्वर भगवान इस श्लोक दास उसका विशेष कारण 
प्रलक्त करतेहुये कहते हैं- [ इच्दियाणां हि चरतां यम्मनो5नु- 
विधीयते] हे अज्ुन ! ये जो भांख, जिला, नाक, भौर कान इत्यादि 
दशों इन्द्रियां रूप, रस, गन्ध शब्दादि अपने-अपने विषयोंकी और 
सदा दत्तेमान रहनेवाली हैं, जिनकी ऐसी ही प्रकृति है, कि जब जिस 
अपने विबयको अपनी ओर आतेहुए देख्ती हैं, कट उसकी ओर दौड- 
पडती हैं, जिनकी प्रदलताके सामने वडे-वडे यतियोंकः यत्न कुछमी 
काम नहीं करता-इनहीं अ्रवल इन्द्रियोंमिं जिस किसी एक इच्द्रियके 
साथ यह मन चल पडता हे गर्थात्‌ जिस इन्द्रियकी शआाज्ञामें इस 
बेचारे सकश्पविकल्पत्मक मनकी अबृत्ति होजाती हे-[तदरथ हरति 
प्रज्ञां वायु्नोवमिवाम्मसि ] वही एक इन्द्रिय बुडिको भी कट 
घसीटकर अपने + षयमें ऐसे डुबादेती हे जैंस सागर, सरिता इत्यादिके 
जलमें पदन भपने प्रचण्ड देगसे नादको सींये मागैसे घसीठकर उलदे 
पुलटे मार्गम लेजा फंसा देता है, अर्थात्‌ लहरोंके वेगसे जब कर्णधार: 
( मांकी ) नउकाके संभालनेमें असर थे होजाता है तब पवन श्पने 
बेगसे उस नावको जिधर चाहता है लेजाता है। उसके पालको फाड 
मस्तूलको उखाड, घोर घारमें पटक देता है । फिरतो भावको किनारे. 
पर लगा पथिकोंको नियतरथानपर उतारनकी बुद्धि उस कर्णधारकों 


नहीं हरती |... 
इसीमअंकार जब एक इन्द्रियमे प्रज्ञेके नष्ट करवेनेकी ऐसी शक्ति 


५१६ श्रीमंंगव्ीतां.., [भध्या० २) : 





दिद्त है तब यदि सब इन्द्रियोंकी शक्ति एकत्र हो प्राणीके मन और 
प्रज्ञको घसीटें तो मला उसका कहां ठिकाना लगसक्ता है ! कहीं 
भी नहीं । यहां जल्से दृष्टान्त देनेका तात्पर्य यह है, कि जलहीमें 
नउकाको पवन इधर उधर घसीट सझता है एथ्वीमें नहीं । जल बहने- 
वाली बच्तु है, चंचल है, इसलिये जलके सदश जिसका मन चंचल 
है उसीको इन्द्रियरूप वायुके धक्कोंसे इधर उधर होजानेका भय है, 
पर प्ृथ्वीके समान जिसका मन स्थिर है उसे न इन्द्रियां अपनी ओर 
खींच सकती हैं न उसकी प्रज्ञा नष्ट करसकती है। किसी-किसी टीकाकारने 
“४ थत्‌ ” ओर “ ठत्‌ ” दोनों शब्दोंको ग्नकेलिये पूयोग करना 
उचित समझकर ऐसा अथे किया है, कि जो मन इन्द्ियके साथ खिंच 
जाता है वह प््ञाको नष्ट करदेता है । 

शंका-- श्री कृष्णभगवानः पहलेभी श्लो० ६० से कह आये हैं 
कि “इन्द्रियाणि प्रमाथीनि हरन्ति प्रसभ सन:” और अब फिर इस 
श्लोकमे कहते हैं, कि “तदस्य हरति प्रज्ञां वायुर्नावसिवाम्भसि!? 
छून दोनों वचनोंके समान होनेसे कया पुनरुक्ति दोष नहीं 
कहाजावेगा ह 

समाधान-- यह पुनरुक्ति दोष नहीं है । श्लो० ६० में जो 
कहा है, तहां ऐसा कहा है, कि “ यततोहचप्रि ? जो लोग आत्म- 
ज्ञानकी -प्राप्तिक निमित्त यत्न कररहे हें उनके केवल मनको इन्द्रियां 
अपनी ,ओर खींचलेती-हैं | ओर जो यहां अब कहा है सो साधारण 
लोगोंकी बुडिके विषयमें कहा । अर्थात जो लोग अयुक्तमनस हैं, 
अहनिशि संसारी, कामनाओंमें फंसे हैं, उनकी एक इन्द्रिय भी धोखा 


रती० ॥ ६१७॥ श्रीमद्भगवद्गीवा ४१७ 


देकर उनके मन और वुडिको भी हरलेती है। इसलिये यहां साधारण 


लोगोंमें बह्मबुद्धि नहीं होनेका कारण दिखाया । यहां पुनरक्ति नहीं 
क्हनी चाहिये, वरु एक 'छोक दूंसरेके सिडान्तको पुष्ट करनेवाला है। 


नी 


मुख्य अमिणय यह है, कि जब साधकगण भी, जो मुमुच्ु कहेजाते. 


हैँ, इन इन्द्रियोंके चपेटमें आजाते हैं तो मूर्ख बुडिहीन विषयी जीवोंकी 
दुदेशाकी तो कहना ही कया है १ । 
दूसरी बात यह है, कि श्लोक ६० में जो कहा, सो केउल मन 
के विषय कहा अर्थात्‌ साधकके मनको इन्द्रियां क्षणिक, चंचल कर- 
देनी हैं, प्रज्ञाको नहीं | हां ! इतना तो अवश्य है, कि उस समय 
साधकरकी प्रज्ञा कुछ दब जाती है। एकबारगी नष्ट नहीं होती । 
तालय्ये यह है, कि साधककी प्रज्ञाका लोप नहीं होता, पर साधारण 
प्राणीकीतो अज्ञाका भी लोप होजाताहे । इन दोनोंमें इतना ही थन्तरंहै। 
सकल्पविकल्पात्मिकाइत्तिको “मन? कहते हैं ओर “पूज्ञा” नि- 
श्चयात्मिका-बृत्ति को कहतेहें। इसलिये मन जो चंचल है शीघ्र इन्द्रियों 
के फन्‍्देम॑ थाजाताहै और प्रज्ञा निश्चय होनेके कारण स्थिरहे अतएवं 
भट किसी इन्द्रियोंके वश नहीं फंस सकती । शंका मत करो! ॥६ थी 
इन्द्रियोंकी ऐसी अवलता जान जिसने इनको बशीभूत करनेकी 
इच्छाकीहै ऐसे मुमुक्षुकी प्रज्ञाकी क्या गति होतीहे सो भगवान भागे के 
श्लोक में कहते हैं- ह 
भगवानने जो १० वें शोक में ८ यततोह्यपि००० ? कहकर यह 
जुपयास किया कि ये इन्द्रियां मोक्ष मार्ग में यत्न करनेवालोंको भीदृ खदायी हैं जी 
विषयको भनेक् प्रकारसे पिद्ध करतेहर इस अगले होकमें उपसंहार करते हैं । 


प्श्द्ध शीमद्वगवद्वीता [ चध्या० २-] 





म्‌०--तस्माद्यस्थ महावाहा निमृहीतानि सर्वेश: । 
इन्दियाणीव्ियायभ्यस्तस्व प्रज्ञा प्रतिष्ठिता ॥ 
॥5६८॥ 
पदच्छेद:- तस्मात्‌ € अत: ) महावाहा ! ( हे स्वेशन्नु- 
निम्रहसमथ विशालभुज | ) यस्य ( यते; ) स्वेशः ( मनतासहि- 
तानि सर्वप्रकारेण स्वकारणेन। सर्व अकरेर्मानसादिभेदे: ) इन्द्रियारिण 
( श्रोत्रादीनि ) इन्द्रियार्थभ्य: ( शब्दादि विपयेम्य; ) निम्नहीतानि 
( वशवर्तीनि 9 तस्य ( सिडस्य साधकस्य वा ) प्रज्ञा ( बुद्धि: )- 
पूतिष्ठिता ( गोरवान्विता ) [ भवति ]॥ ७८ ॥ 
पदार्थ:--- ( महावाहो ! ) हे विशालवाहुवाला अज्जुन ! 
एक इन्द्रियकी प्रवलतासे भी अन्ना नष्ट हाजाती है ( तस्माव ) इसी 
लिये ( यस्य ) जिस साधककी ( सर्वेश: ) सवमकार ( इन्द्रियारि ) 
सब इन्द्रियां अपने ( इब्रियार्थभ्यः ) सब विषयोसे रहित होकर 
( निगृहीतानि ) वशीभृतर हारही हैं ( तर्थ ) उसी सिड वा साधक 
की ( भ्रज्ञा ) चुद्धि ( प्रतिधष्ठिता ) गोखवाली होजाती है ॥६८ा। 
भावाथ:- पूर्व श्लोकमं साधारण पुरुषोंक्री सव इन्द्रियोंति 
एक इन्द्रियकी शक्तिदाारा मज्ञाकी हानि दिखलायी। इसलिये अब इस 
श्लाकर्म सवे इन्द्रियोंकी सबे पकारसे रोकनेक्ा फल दिखातेहुए भग- 
वाद श्री कृष्णचन्द्र कहते हैं-| तस्मावयस्य महाबाहे निमद्दी- 
तानि .सवेशः इच्चियाणींदियार्थश्य: ] हे शत्रुओंकों जब 
.. ऋनेमें सम विशाल सुजाबाला अर्जुन | जिस ज्ञानवानकी श्रोत्राड़ि - 


शलोक ॥६८॥ श्रीमद्भगवद्गीता ५१६ 





से इन्द्रियां सब ओरसे सब प्रकार मानसिक संकल्प विक्‍त्पोंके साथ 
झपने शब्दादि विषयोंसे रहित हाकर उसके वशीमृत्त होरही हैं अर्थात्‌ 
केसाभी प्रवल चित्तका मोहनेवाला, नाना प्रकारका प्रलोभन दिखाने शाला, 
अत्यन्त रमणीयसे भी र्मणीय विषय क्यों न सामने भाकर अपने 
फंदे में फँसाना चाहे पर जो सिद्ध-पुरुष इनके फन्देम॑ नहीं फैंसता 
[तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता ] उसीकी बुद्धि प्रतिष्ठिता कहीजाती 
है अर्थात्‌ वही ज्ञानियों तथा हरिभक्तोंकी मण्डली में उच्च आरुनको 
पाता है । क्योंकि ऐसा स्थित-प्रज्ञ सदा अपने भ्रात्म-सुखमें मग्न रहता 
“है इस कारण बिषय उसे बाधा नहीं करसकता । क्यों कि ऐसे पुरुषकी 
दृष्टिमें इन्द्यां भी आत्मरूपही देख पडती हैं। कारण यह है, कि 
थात्मा ही खूये देखमेवाला सुननेशला है। भरात्मासे श्रतिरिक्त जो 
इग्द्रियां देख पडती हैं वे केवल अज्ञानियोंकों शरीकी उपाधिस 
देखपडती हैं, नहीं तो सच पूछिय तो सब कुछ करनेवाला यह थात्मा 
ही है-श्रुण- एप हि दृषश्ट खष्टा श्रोता भ्राता सयिता मन्ता 
वोद्धा क्ती बि्ञानात्मा पुरुषः। स परेडक्षरे आत्मनि सम््रतिषते 
( प्श्नोप० प्र० ४ श्रु० ६ ) 
ञरध-यह आत्मा खयम्‌ देखनेबाला, रशकरनेवाला, मननकरनेवाला, 
बोधकरनेवाला और सब कर्मोका करनेवाला पुरुष है। परम अबिनाशी 
खरूप परमात्माहीमें प्रतिह्षित है । जैसे जलमें सृय्थका विम्ब पहनेसे 
तेजका भवाह शर्थात्‌ किस्णोंका इधर उधर फैलना देख पडता है 
सो जलकी उपाधि है। इसीमकार अविद्याको उपाधिके साथ इस पांच- 
पौतिक शरीरकी उपाधिते इन इख्तियोंके कार्य मिन्न/मिन्न बेल 


2३० .. श्रीमदगबह्ैतां [ भरष्या ० ३ 


भर 





पडते हैं। फिर जैसे जलके सुखजानेसे वह बिम्ब सुय्यमं जा लय होजाता 
है ऐसे इस पुरुषकी कामनारूप जलके सूख जानेसे सब इन्द्रियां 
आत्मारूप सूय्येमें लय होजाती हैं । क्‍योंकि जब वृह्मविद्याकी श्राप्त 
होनेंस पुरुषकी अविद्याका काय्येरूप जल शुष्क होगया तो रूप, रस 
इत्यादि सब इन्द्रियोंके विषयोंका उसी आत्मामें लय होगया । इसी- 
कारण सिद्ध-पुरुषकी इन्द्रियां उसके जीवित रहते हुए भी उसे क्लेंश - 
नहीं देती । 


यहां भगवानके कहनेका सुख्य अभिषाय यह है, कि जो 
सिद्ध पुरुष हैं उनको तो सत्र श्रात्माही-आत्मा बोध होनेसे इन्द्रियोंका 
तो लेशमात्रभी नहीं रहता पर इनसे इतर जो मोक्षमागके अभिलाषी 
हैं तथा समगवत-प्राप्तिकी दृढ इच्छा रखते हैं वेभी सदा इन इन्द्रियोंको 
अपने वशीभूत रखनेका यत्न करते रहते हैं--जैसे पथिक रात्रिके समय 
किसी उत्तरणस्थान (सराय) में उतरकर चोर ओर लुटेरोंके भयसे जागता 
हुआ रात्रि बिताता है। घोरनिद्रामें आकर अचेत नहीं होता । ऐसे 
यह मुमज्षु मोक्षमागेंका पथिक इस संसारको उत्तरणस्थान जानकर इन 
इन्द्रियरूप लुटेरोंस अचेत नहीं रहता । ऐसे पुरुषकी पज्ञा पतिष्ठिता 

* कही जाती है ॥ ६८ ॥ जा 


अविद्याग्रस्त, विषयोंमें फैसेहुए और परलोकसे विमुख ससारी जीवोंसे 
भोक्षमार्गामिलादी आणियों का जो अन्तर है, भगवान दृष्टान्त देकर 
अगले सछोकमे दिखलाते हैं । ः है 


को० ॥ ६६ ॥ भीपद्रमवद़ीता - 





मू०--या निशा सवेयूतानां तस्यां जागर्ति संयमी । 
यस्यां जाग्रति भूतानि सा निशा पश्यतो मुने।॥ 
॥६६॥ 


पदच्छेद:-- या ( आत्मनिष्ठा ) सर्वेभूतानाम ( अज्ञा- 
नान्यपाणिनाम । सर्वजीवानाम ) निशा ( यामिनी । रात्रि: । तमा 
रजनी । विभावरी ) तस्थाम ( अविवेकिनां रातों । आत्मनिष्ठायाम ) 
सयमी ( इन्द्रियमनोबुदीनां निप्रहृशशीलो यतिः ) जागति ( पूषुद्दो 
भवति। जागरूको मवरति । उन्निद्दों भवति ) यस्याम्‌ ( अविद्यास्याम 
निशायाम्‌ मोहिनीमायाया विभावरीम ) भूतानि ( अज्ञानान्धजन्तव: ) 
जाद्मति ( प्थुध्यस्ते | स्वखन्यापरेपूजरतन्ते ) सा ( अविद्यास्यानिशा ) 
पश्यत: ( भात्मइशनत्रतः ) झुनेः ( योगिन; ) निशा ( गाढान्ध- 
कारवतीक्लेशव रीति; ) ॥ ६६ ॥ 


पदार्थ: (था) जो पात्मनिष्ठारूप प्रकांशयुक्ते दिवस 
( सर्वभूतानाम्‌ ) सवसाधारण प्राणियकिलिये-( निशा ) अंधकार 
रात्रिके सदश है ( तस्यास) तिंसमें ( संयमी ) अपनीइन्द्रियोंका मिभह 
करनेवाला यति ( जागति ) जगा रहता है अर्थात्‌ सो यतिका विनहै 
और इसके प्रतिकूल ( यस्याम्‌ ) जिस अविद्यारुप रात्रिंम ( भूतानि ) 
सर्वसाधारण भाणी ( जाम्नति ) जगते हैं ( सा) सो ( पश्यत; ) 
आत्मर्शी ( सुनेः ) सुनिकी (निशा ) महाभ्रन्धकारमयी क्लेश- 


दैनेवाली रात्रि है ॥ ५६४ ॥ 


५३२ श्रीमक्रगवद्दीता.. [अ्रध्या० २] 





भावाथ:-- अरब योगेश्वर - भगंदान श्रीकृष्णचन्द्र आनन्द 
कन्द! मायाग्रस्त विषयासक्तप्राणियोंसे मोच्षामिलापी प्राणियोंकी विल- 
ज्ञण॒ता एक उत्तम दृष्टान्त देकर अजुनको समभाते हुए कहते हें- 
[या निशा सबेभूतानां तस्यां जागति सयमी ] जो सर्व साधा- 
रण जीबोंकी राति है उस रात्रिमें- “सेयमी” “जो अपने इन्द्रियोंको 
अपने मन सहित वश करनेके * उपायमें लगाहुआ है जागता है, 
अर्थात जो मायाग्रस्त प्राणियोंकी रात्रि हे सोही यतियोंका दिन हे । 
मुख्य अभिप्राय यह है, कि जैसे जागने वाले जीव दिनके समय 
* अपना सव व्यवहार करतेहें ओर राज्रिको अचेत सोजातेहें, इसीप्रकार 
सोच्तासिलाषी यती आत्मतर्वरूप म्रकाशमान दिनसें यम नियम इत्यादि 
यौगिककर्म तथा श्रवण, मनन, निदिध्यासन, शम, दम, तितित्ता इत्यादि 
अपने पारमाथिक घन के उपाजनमें जगारहता हैं | सोई आत्मज्ञानियों 
का दिन अज्ञानियोंकी रात्रि है, अर्थात्‌ संसारीजीव अज्ञानताकी राजियमें 
शयन कियेहुए इन पारमाथिक कमोसे अचेत रहते हैं और मायाकी 
घोर निद्वामें शयन करतेहुए पूर्वोक्त मगवडमसे विमुख रहते हैं | जैसे 
उल्लूक नाम पत्तीकी दृष्टिमे दिनका प्रकाश नहीं देखपडता तथा व्याघ, 
सिंह इत्यादि करजीव दिनके समय अयने आहार ढूंढनेकी क्रियासे 
निवरत्तहोकर सोजाते हैं। इसीप्रकार बह्मतत्त्त अर्थात्‌ भगवत्स्वरूप रूप परम 
- भकाशमान दिनकों संसारी जीव नहीं देखसकते । इसीके विपरीत 
[ यस्यां जाग्ति मूतानि सा निशा पश्यतो मुनेः ] जिस 
मोहिनीमाया दा दिनमें संसारी जीव जागते हैं वह आंत्मदर्शी मुनिकी 
राजि हे, अर्थात्‌ व्‌ जिस समय अपने मायावी प्रकाश दिनमें नाना- 


॥ श्लो-॥ १६ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता * ५२६ 


पकारके संसत व्यवहारोंम फंसेहुए जागते हैं। धर्थात शुभाशुभ कर्मोका 
सुत लियेहुए कर्मजाल बुननेमें तपपर रहते हैं | विषयका मद्यपानकर 
नानाविधि कामनाकी पूत्तिम मग्न रहते हैं। कभी राजा,कभी रंक बनते 
हैं। कभी खग, कभी नरक इत्यादि भिन्न मिन्न लोकोंकी हवा खाते रहतेहँ; 
अर्थात्‌ तिगुणात्मक कर्ममें भानमतीकी पिटारीका खेल खेलाकरते हैं। वही 
इन मुर्खोका “ दिन ” आत्मदर्शीके लिये घोर भ्रन्धकार रात्रिके 
समान क्लेशकारक है। थर्थात जो परमात्मतत्वदर्शक है वह जीवन्मुक्त 
होनेके कारण इन नानाप्रकारके संसारी विषयोंसे निदृत्त होकर 
शान्तिरूप रातिम सोरहता है; अर्थात्‌ शुभाशुभ क्मोंके जालमें नहीं 
फंसता तथा इन्द्र, वरुण, कुवेरके लोकोंके सुखकी कामना भी नहीं 
रखता है । वहतो सब व्यवहारोसे निबृत्त होकर भगवच्चरणोंका उपधान 
( तकिया ) बनाये शान्तिकी शब्यापर महामायाहय एम प्रलयकी 
राजिमें आनन्दपूर्वक सोजाता है। थर्थात्‌ मायाके कार्यो नहीं जगा 

रहता। पूमाण-बुद्धतत्वस्य लोको “ये जडीोन्मत्त पिशाचवत्‌ । 

बुद्धतत््वोषपि लोकस्य जडोन्मत्तपिशाचवत्‌ ॥ 

( नीलकण्कः ) 


अर जो म्रबुद्धतत्तव-है झर्मात परम तत्व भगवतखरा | 


जाननेवाल। है. उसकेलिये ,यह संसार जड़, उल्पृत और पिशाचके 
समान हैं । परे इसके विपरीत जो इस लोकके रहनेवाले लौकिक 
प्राणी हैं उनकी दृष्टिम बुद्धतत्व जो परम तत्त्वका वेता है बही जड, 
'उन्मत्त भीर पिशाचके “समान है। . 


५१४ भीमझ्भगवढ्षीवा [अध्या०९) 





मुख्य तालय्ये यह है, कि जैसे संसारीपुरुष नानामकारके छल, 
कपट, असत्यभाषण इत्यादिसे अपना समय व्यर्थ वितातेहुए मत्युके 
फंदे पडजाते हैं. ऐसे आत्मतत्त्वदर्शी पुरुष नहीं पडते । सुनो ! 
उँ तेषामसों विस्‍्नो बह्मलोको न येषु जिल्ममनृतं न माया चेति 


( प्रश्नोपनिषत्‌ प्रथमप्रश्न श्रु्‌ १६ ) 


अथे--- जिन पुरुषमि जिह्य ( कुटिलभाव ) अन्भत ( मूठ ) 
ओर सायाका प्रवेशनहीं है तिन पुरुषोकेलिये यही लोक “ विरजः ?” 
निम्मल अह्मलोक है। इसीकारण भगवान कहते हैं, कि जो संसारियोंका 
दिन है वह झुनियोंकी राज्री और जो मुनियोंकी रात्रि हे वह संसारियोंका 
दिन है। मुख्य अभियाय इस श्लोकका यह है,कि संसारीजीब भज्ञानताकी 
घोर रात्रिमं अचत सोयेहुए हैं ओर जैस सोनेवाला निद्रा विविध- 
पकारका स्वप्न देखता रहता है इसीप्रकारे चोरासीलक्ष योनियोंम॑ स्वप्नके 
समान चक्कर खाते रहते हैँ । इनकी निद्रा प्रलयकालतक भी टटनेवाली:- 
नहीं है। हां | परमात्माकी दयाते ओर इनके किसी शुभ संचितके उदय 
होनेसे कोई महापुरुष इनके कानमें चिछ्काकर आत्मानन्दंका स्वर फूंके 
और ये जगजावें तो आश्रय नहीं है॥ ६६ ॥ | 
अब भगवान अगले श्लोक एक उत्तम दुष्ठान्‍्त देकर यह दिख 
लाते हैं, कि जो कुछ नहीं चाहता है उसके पास सब सुख आण्से 
आप दोड चले घाते है--..- 


“जिहा:” जहाति सरत मागः--झुटिलता ) हामन-सन्वत्‌ भा लोपरच 
(बछ० १-शम) 





शों० (७० श्रीमद्गगवद्ीता भ९५ 


मु०-- आपृय्येमाणमचलपतिष्ठम्‌ , 
समुद्रमाप: प्रविशन्ति यदुत्त । 
तदृुत कामा थे प्रविशन्ति सर्वे, 
स शांति माप्नोति न कामकामी ॥ 
॥७०॥ 

पदच्छेद:--- यहत्‌ (यथा येनेव निविकारप्रकरेण) श्रापू: 
व्यैसाणसु (समन्‍्ताददृमिः पृ्यमाणम) अचलभ्रतिष्ठम (अनतिकून्त- 
मस्थादम । अचलानां मैनकादीनां प्रतिष्ठा यरिमिन्निति वा। इंद्धिहास- 
हीनलावनुद्रिक्तम) समुद्रम्‌ (सागरम । उद्धिम) आप: (बृष्ट्यादिप- 
भवाण्युदकानि ) प्रविशन्ति ( लीयन्ते ) तह॒त्‌ ( तथा। तेनव- 
निर्विकारप्कोरेण ) यम (स्थितप्रश्त । अन्तदृष्टि-मुनिम्‌ ) सर्वे 
( बहुविधा: ) कामाः (विषया: । प्राख्कर्ममि: आत्िप्ता: भोगाः) 
प्रविश्ति (लीयन्ते) सः ( र्थितमज्षः ) शान्तिम (आात्यन्तिकं दुःखो- 
परमम्र्‌ । मोह्ाम्‌ । सवौकिकालौकिककर्मविज्ञेपनिदत्तिम्‌ ) भाप्नोति 
( प्राप्नेति ) कामकामी ( विषयार्थी । भोगकामनामिलाषी ) न 
(नेव )॥ ७० ॥ 

पदार्थ:-- ( यद्दत ) जैसे (आपूर्यमाणम ) पूर्ण जलसे 
भरेहुए ( ) स्थिर मर्य्यदावाले ( समुद्रम ) 
सागरमें ( आपः ) मिन्न-मित्न वेशोंसे जल एकत्र हेकर (अविशन्ति) 
- अवैश करजाते हैं ( तद्त ) इसी प्रकारसे ( यम ) जिस महापुरुपर्म 
( सर्वेकामाः ) सब कामनायें बिन बुलाये आपसे भाप (अविश्न्ति) 
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प्रवेश करजाती हैं ( सः ) वही ( शांतिम्‌ ) परम शान्तिको 
(प्राप्तोति) प्राप्त करता है पर (कामकामी) कामनावाला (ब) मोक्ष 
पदको प्राप्त नहीं करता; अर्थात जो प्राणी नाना प्रकारके विषय भोगोंकी 
इच्छा करता रहता है उस कभी शान्ति पाप्त नहीं होती ॥ ७० ॥ 
भसावारथै:---पूवे श्लोकम भगवानने श्रजजुनके प्रति ऐसा कहा, 
कि जिस- व्यवहारमय दिनमें संसार जगाहुआ है उसमें स्थितपज्ञ 
मोक्तामिलाषी सोया हुआ है भर्थात मोच्तामिलाषी केवल बूह्मविय्याके 
साधनमें तत्पर रहकर संसारी ब्यवहारम नहीं फंसता । तहां शंका यह 
है, कि तिस मोक्ञामिलाषीके भोजन, वस्त्र, कुटुम्ब-पालन, बाल-बच्चों 
के विवाह इत्यादि अनेक आवंश्यंकीय कार्य बिना व्यवहार केसे 
सिद्द हेासकते हैं ! और उसे शांति कैसे प्राप्तहासकती है १ इसी शंका 
की निवृत्तिके तापयैसे श्यामसुन्दर इस श्लोकको कहते हें, कि 
[ आपृय्येमाणमचलप्रतिष्ठे समुद्रमापः प्रविशति यद्वत्‌ ] 
हे अजुन ! जैमे जलसे पूर्ण-प्रकार भरेहुए समुद्रको किसी अन्य 
जलकी इच्छा नहीं रहती। भरा भराया रहता हे ओर अचल 
प्रतिष्ठ है, जिसकी मर्य्योदामें न्‍्यूनाधिक््य नहीं हाता । चाहे लाखों 
करोडों गंभीर बादल उसमें बृष्टि करते रहे, करोडों नदियां दशों 
 दिशाओंसे आकर -उसमें क्यों न मिलती रहें, पर वह ऐसा अचलहै, 
कि कभी अपनी मय्योदा नहीं छोडता। अर्थात्‌ जैसे छोटी-छोटी नदियां 
वर्षोकालम जलको पाकर विकारवान हे अपने किनारेके आमोंको बहा 
लेजाती हैं, ऐसे समुद्र कभी विकारवान नहीं होता | किनारेकी मोंपडीमी 
नहीं बहा लेजाता | जैसे ओष्मकालम छोटी-छोटी नदियां सूखजाती हैं 


ही० ॥७० ,| श्ीमद्रमुवह्ीव! ५१७ 
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ऐसे समुद्र रत्तीमात्र भी नहीं सूखता। भर्थात समुद्र कभी भी किसी 
कारणसे विकारवान होकर अपनी मर्य्यादा नहीं छोडता | भंथवा यों 
भथे करला, कि अचल जो मैनाक इत्यादि पर्वत उस सागरमें प्रतिष्ठित 
हैं इसलिये समुद्र “ अचलप्रतिष्ठ / कहाजाता है । इस 
भरे भराये मर्य्यादा सहित अचल प्रतिष्ठ समुद्रमें जैस गंगा, यमुना, 
सिंधु, नम्मंदा इत्यादि सहसों नदियां भिन्न-भिन्न दिशाओंसे बिनो 
घुलाये आपसे आप जामिलती हें । हे भजुन [ तदत कामाय॑ प्रवि 
शन्ति सर्वे स शांति माप्नोति न कामकामी ] ऐसे ही जिम 
प्राणीके हृद्यरूप सागरमें भगवत्स्वरूप रूप मैनाक प्रतिष्ठा पाये हुआ है 
घन्य किसी प्रकारकी कामना नहीं है, - अपने पूर्ण -जल पात्मानन्द 
से भराहुआ है, जो किसी प्रकार विषय रूप नदियोंके प्रवेशसे विका- 
भ्वान नहीं होता । सदा भपने सिद्धान्तम अ्रचल' अतिष्ठ है ।- किसी 
प्रकारकी आपत्ति तथा किसी प्रकारके प्रलोंभनसे चलायमान नहीं हाता। 
चाहे पारब्ध वश उसमें . कितना भी विषयरूप जल त्वेश क्‍यों न 
करजावे परे वह अपने स्वरूपसे टलता नहीं। सदा स्थिर है। ऐसे महापुरुष 
के समीप चाहे वह ग्रहस्थ हो वा त्यागी 'सब॒कामनायें आपसे भाष 
बिना बुलाये पहुंचजाती हैं, अर्थाद उसकी सब इच्छा सदा पूर्ण 
हेती रहती हैं । उसकी कोई कामना शेष नहीं रहती | उसके, सब 
का आपसे आप सिद्ट होते रहते हैं, पर वह व तो कामना रखता 
है, न उनके मिलनेसे विकारवान ह्वोता है । ऐसे पुरुषको शान्ति माप 
होती है अर्थात्‌ मोक्ष लाभ होता है ) ' 

.. जैसे सूर्यको. दीपक की .भावश्यकता नहीं है । जैसे अमृत पीने 
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वालेको छाढ्की आवश्यकता नहीं है| इसी प्कार ब्ह्मानन्द् पूर्ण 
पाणीको किसी भी कामना तथा ऋडि सिडिकी इच्छा नहीं होतीहै। 
क्योंकि जिसकी इृष्टिम स्वग-सुख तुच्छ होरहाहै उसकी दृष्टिम संसारी 
-आड़ि सिद्धि की क्‍या गणना है?। जैसे समुद्र्म नहीं बढने घटने का 
आपूर्व चप्तत्कार है, इसी प्रकार सिद्ध-पुरुषोंमिं भी यह एक अपूब चम- 
त्कार हैं। इसी कारण भगवानने समुद्रसे उपमा दी हैं । 


इसीके पतिकूल भगवान कहते हैं, कि “न कामकासी” 
जिसके हृदयमें सइसों कामनायें लगी हुई हैं, जिसे संतोष लेशमात्र 
भी नहीं हे। आज यह चाहिये, कल वह चाहिये, ऐसी कामनाओं 
के पीछे व्याकुल रहता है, उते चाहे कितना भी कुछ प्राप्त क्यों न हा 
' शान्ति नहीं हाती। इसीलिये उसकी कामना उसके समीप नहीं जाती। 
वह सदा कामनाअओंके पीछे चिल्लाता और कराहता ही रहता है। 


प्रश्न-- क्या कारण है, कि जो सर्वकामपूर्ण है उसीके पाससब 
कामनायं आपसे आप दोडीजाती हैं ओर जो इनकी इच्छा करता है 
उसके पास नहीं जातीं १ 


उत्तर-- यह वार्चा तो स्पष्ट देखीजाती है, कि जो किसी 
तत्तका पूर्ण अंश होगा उसके समीप उस तत्त्वके छोटे-छोटे अंश 
आकर्षित होकर उसीकी ओर जा उससे मिलजाते हैं। जैसे अयस्कान्त 
( चुस्वक ०४7००: ) के प्रतकी ओर सब लोहेकी कील आपसे-आप 
दोडजाती हैं | क्योंकि उस महान पर्वतमें लोहोंके खींचलेनेकी एक 
अपूर्व शक्ति हैं। इसी प्रकार अह्मानन्द जो सर्वमकारके आनन्दोंका 


श्लौ० ॥ ७० ॥ ु श्रीमेद्गगवद़ौता- ४२६ 
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लोहकषक एक पूर्ण पव॑त है, सबप्रकारकी कामना-रूप लौहकी कीलोंके 
खींचलेनेकी एक अपू्व शक्ति रखता है । 


अथवा यो संमेकलौजिंये, कि जो जिस तत्त्तका मरडल (५॥०७०) 
होगा उसकी और उस तत्त्वकी बनीहुई छोटी-छोटी चरतु अवश्य 
खिंच जावेगी । जैसे भूमएडल जो जन्न भौर मिट्टीका पूर्ण मण्डल 
है मिट्टी भोर जलंसे बनीहुईं सब बरतुओंकी अपनी ओर सैंचलेता 
है । एक मृतपिषंड भाप कोसों ऊपर लेजाकरे छोडदीजिये तो वह 
बलात्कार नीचे प्रथ्वीकी ओर आवेगा । बृक्षोंसे फल, फूल, मंजर 
इत्यादि सब छूटंकर पथ्बीपर ही गिरते हैं । क्योंकि पृथ्वी सबको 
अपनी ओर खींचल्ेती हे । इसीमकार सृय्येमएडल जो अग्निका एक 
पूर्ण मण्डल है अग्निसे उसन्न बसतुओंको अपनी ओर खैंचलेता है। 
जैसे ज्वाला, धूम, वाष्प इत्यादि जो अग्निके अंश हैं ऊपरकी ओर 
खिंचजाते हैं । इसी सिदधांन्तके अनुसार सर्वप्रकाके आनन्द जो 
आत्मानन्दरूप मणडलके अंश हैं आत्मानन्दकी ओर खिंचजाते हैं। 
जो कृतात्मा है अर्थात्‌ आत्मानन्द लाभ करेचुका है उसके पास 
सब आनन्द देनेवाली बरतु आपसेआप दोडी जाती हैं, चाहे वह प्राणी 
उनको भोगे वा न भोगे । इसका उदाहरण तो खये अच्युत भगवान 
हैं, जिनके समीप विना बुलाये सब गोपिकायें दोडी थाती थीं. पर 
अच्युतकों तो किसीकी इच्छा नहीं थी-तथा किसीको सी भी 
नहीं किया । 

तीप्ग समाधान यह है, कि श्यामसुन्दर अज्जुनको इस भ्रष्याय 

६७ 
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में बुडि-्योगका उपदेश कररहे हैं, तिस बुडिके अधिष्ठातदेव विष्णु 
भगवान हैं। तिस विष्याकी बामांगी लक्ष्मी है, जो सब कामनाओं में 
व्याप्त है। इसीकारण जहां बुद्धि: होगी तहां उसका अधिष्ठातृदेव विष्णु 
होगा और जहां विष्णु होगा तहां लक्ष्मी उसके चरणोंकी अवश्य 
सेवेगी । इसलिये बुडधियोगवालेकी सब कामनायें आपसे आप पूर्ण 
होती रहती हैं। यहां किसी प्रकारकी शा मत करो | । 


आब रहा यह, कि इच्छा -करनेवालोंके समीप कामनायें क्‍यों 
नहीं जादी हैं! तिसका कारण सुनो ! ख्व॒जातीय वस्तुओं में चाहे वे सूच्तम 
हों वा स्थूल पररपर संगति हासकती है, पर विजातीय में नहीं होसकती। 
यह बुंडिसानोंका सिडान्त है। इसी कारण परमानन्द, बह्मानन्द, थात्मा- 
नन्‍्द झोर विषयानन्द जो सब भानन्द ही आनन्द हैं एक संग 
खिचजाते हैं। अतएव जिस प्राणीको प्रस्नाद अर्थात प्रसन्नटा प्राप्त 
है उसीके पास सब चानन्द एकत्र होजाते हैं | पर जिस प्राणीको 
प्रंसादकी प्राप्ति नहीं है अहनिशि विषयोंकी चिन्तामें मझ्न है तहां प्रस- 
ज्ञता नहीं जासकती | क्‍्योंकी ये चिन्ता और प्रसन्नता विजातीय होने 
के कारण एक ठोर नहीं रहसकतीं। जब प्रसन्नता प्राप्त नहीं तो 
आनन्द नहीं होसकता । इसलिये कामनायें वहांसे दूर भागती हैं । 
दूसरी बात यह है कि ऐसे प्राशीको बुद्धि नहीं होती। यदि 
राष्टि रवनाके ऋमसे उसे बुद्धि हे भी तो उस बुडिपरः अविदयोको 
आावरण पडा रहता है। तहां विद्या नहीं जाती । क्योंकि थे. दोनों भी 
विजातीय हैं । इससे सिद्र होता है, कि विषयी पुरुषोंके पास कामनायें 


श्लोक ॥७ १॥ अमड्रगर्वद्वीता ५३१ 





नहीं जासकतीं । क्योंकि वह “कामकार्मी” है। भगवतपरायण नहीं 
है कामना परायण है। ऐसा “कामकासी” पुरुष शान्ति नहीं लाभ कर- 
सकता। क्योंकि उसे प्रसाद नहीं प्राप्त होनेके कारण, उसकी बुद्धिको 
रिथिरता नहीं है | मुख्य अभिप्राय भगवान के कहनेका यह है, कि 
सब-काम-पूर्ण होना शान्ति वाले पुरुषका लक्षण है ॥७०॥ 


अब शांति वाल्लोंका दूसरा लक्षण वा शान्ति ्ाप्तिका दूसरा 
उपाय भगवान अगले ःछोकर्म कहते है--- 


मू०--विहाय कामान्य: सर्वान्‌ पुर्माश्चरति निःस्पृदद: | 
निर्मेमो निरहेकेर: स शान्तिमधिंगच्छति ॥ 
॥७१॥ 


पदच्छेद:--- यः ( प्राख्यभोगी ) पुमान ( युरुष:) सर्वाते 
(सकलान । अशेषान) कामान (तिविषेषणान्‌ ) विहाय (सकत्वा। 
उपेक्ष्य) निस्ष्रहः (शरीरजीवनमात्रेषपि नि्गेता रश्हा यरय सः। सुखबृद्धि- 
कामनारहित: । अग्राप्तेषु रप्हारहितः 2 निर्मम: ( ममतारहितः । 
मोगसाधनेष ममत्ववर्जितः ) निरहंकारः ( भहंकारशून्य: । शरीरे- 
न्यादावयमहमित्यभिमानरहितः ) चरति ( प्रारव्घवशेन भोगान 
भुक्ते | जीवनमात्र चेष्टाशेष: पर्यटति ) सः (. रिथितप्रज्ञः ) शान्तिम 
( केबल्यपरमपदम । सर्वेसेसारदु:खोपरमल्वलक्षणम्‌- निर्वाणम्‌ 2 


अधिगच्छति ( माम्ोति ) ॥ ७१ ॥ ४ ४" हे 
पदायः- (यः) जो-( पुमरात ) पुरुष ( सर्वान्‌ 2 संत, 


५१२ औमड्रगवंद्वीता [ भरभ्या ० २' 





प्राप्त वा अपग्राप्त कामनाओंको ( विहाय ) परित्यागकर ( निरण्हः) 
अपने शरीरके जीवित रहनेकी भी अभिलाषासे तथा सुखकी वृुद्धिकी 
इच्छासे रेहित ( निममः ) भोगोंको भोगतेहुए भी उनकी ममतासे 
रहित रहकर तथा ( निरहेकारः ) सब पृकारके अहकारसे शुन्य 
हो (चरति) आनन्द पूवक विचरता हे (स; ) वही पुरुष (शान्तिम) 
शांतिको अर्थात्‌ निर्वाण पदवीको प्राप्त होता है ॥ ७१ ॥ 

क भावाथ:--- कामानाअंकि त्यागका महल जो शान्तिका लाभ 
तिसे दिखलातेहुए आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र कहते हैं- | विहाय- 
कामान यः सवोन पुमांश्वरति निस्पृष्दः] जो शाणी प्राप्त वा 
अप्राप्त सर्वप्रकाक्ी कामनाओंको अथात्‌ आारव्धवश जो सम्पत्तियां 
उसे प्राप्त होती हैं अथवा जो नहीं प्राप्त हैं उन सबको अपने हृदय 
से निकालकर प्राप्त हुई कामनाओंको उदासीन होकर मोगलेता है 
ओर अप्राप्त के लिये किसी मरकारका प्ररिश्रम वा यत्न नहीं करता है 
सदा रघ्हा-रहित रहता है । धन, सम्पत्ति, दारा, पुत्र इत्यादिसि अन- 
भिरनेह होकर इनकी बृडिकी तनकभी इच्छा-नहीं रखता । अज्ञा- 
निर्योके समान शरीरके पालन, पोषणमें नहीं रहता। राज्यसुखके 
प्राप्त रहनेपर भी केवल शरीर-यात्राके निर्वाह-मात्र अन्न वस्रका ग्रहण 
करलिया करता है तथा [ निर्मेम: निरहकारः स शान्तिमधिग- 
च्छति । ममतासे रहित हाकर, कभी ऐसा नहीं कहता है कि यह 
मेरा राज्य है, यह मेरा धन है, यह मेरा पुत्र॒ बडावीर यशस्त्री और 
स्वरूपवान है। वरु जैसे मागमें चलने वाले पथिक मा्गपर पडे हुए 
तृण, घास, फूस, लत्ते, और चिथडेंको तुच्छ जानतें हैं, ऐसे इन भोगों 


श्लो० ॥७१॥। श्रीमद्भगवद्गीता ३६ 





को तुच्छ जानता है तथा “निरहंकार:” भ्रहंकारे रहित रहता है, 
वही शान्ति लाभ करता है । मुख्य अभिप्राय भगवानके कहने 
का यह है, कि जो प्राणी एवम प्रकार रप्रहा, ममता और 
अहंकार इन तीनों को त्यागकर प्रारब्ध वश प्राप्त भोगों को उचित 
रीति से भोगता हुआ शरीर-यात्रा की समाप्ति करता है वही 
शान्ति को प्राप्त दाता है। जैसे कोई पथिक किसी पथिकाश्रम अर्थात्‌ 
उत्तरण-स्थान ( सराय ) में पहुँच कर उस सरायसे किसी प्रकारका रनेह 
नहीं रखता अपने संगके गठरियोंको भी अपनी यात्राके निर्वाह-मात्र 
ही समझता है। अपना स्वेस्व नहीं समकता। इसीप्रकार जो राज्य- 
भोगोंकों भी शरीर-यात्रांके निर्वाह-मात्र समझकर भोगताहुआ निःसंग 
विचरता है, वही मोक्ष सुख लाभ करता है। वही निर्वाण पदको प्राप्त 
'करता है।“ वद्धों हि को यो विषयानुरक्तः को वा विमुक्तो विषये 
विरक्त: ” अर्थ- कौन संसार जालमें बेधाहुवा पडा है ! जो विषयोसे 
अनुराग रखता है। कौन मुक्तहे ? जो विष॑योंसे विरक्त है। श्रु०-- 
योवै भूमा तत सुख नाल्पे सुखमस्ति” (चांदों *प्रपा ७ ख० २३श्जु०१) 
अरभ-- जो “ भूमा ” है तिससे बढ़कर कोई दूसरा नहीं 
सोई सब सुखोंसे श्रेष्ठ परमानन्द सुख है ।. तिसके जो नीचे है सो 
« अल्प ” है अर्थात्‌ थोडा है । तिस “ अल्प ” में सुख नहीं। 
बरू उस “ अल्पमें ” अर्थात विषयानन्दर्म तृष्णाके कारण थोडे ही 
काल तक सुखका अनुभव होता है । उससे शांति नहीं हेती। दुःख 
ही हता है । जैसे किसी चिरकालके प््योसेको केवल एक 'घोंट पानी 
पिलाकर उसके मुखसे जलका पात्र खींचलो त्रो' उसकी प्यास और भी 


प्र : ्रीमाद्ीता [सव्या० २] 
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न 


अधिक बढ़ती है । इसी प्रकार थोडी कामनाकी पूत्तिस तृप्णा अधिक 
बढती है तो दुःख ही परप्त होता है। क्योंकि विषय-सुख अब्प है। 
झैस सप्तम किसी करोडपतिके कोशागारका कोष ( खजाना ) किसी 
दरिद्रको मिलगया वह उस कोश अर्थात्‌ अशरफी रुपयोकी अपने घर “ 
लेजानेंके लिये गाडियोंकी एकत्र कररहहा है, कि इतनेम कोतवालने 
आकर छुडी लगाई औरे कहा “ अबतक सोयाहुआ है। उठ + चल ! 
नाज काटने चल ! ” बस जागते ही सबश्यशरफियां बिखर गयीं एक 
कौडी भी हाथ न औई। इसी प्रकार ससारी तृष्णावाला मायाकी निद्रा 
में सोयाहुआ कामनाश्रोकिवश सुख भागनेकी आशा फंसाहुआ मृत्यु 
को प्राप्त होजाता है । यमदूत देडोंसे पीट-पीट कर उसे लेजाते हैं ॥ 


इसलिये * भूमा ” से इतर जो विषयका “अल्प” सुख है वह दुखदायी 
है | इसीसे पर्स कुपालु दयासागर भगवान. अजुनके प्रति वारम्बार 
यही उपदेश करते हैं, कि मनुष्य कामनाओंकी मलमुत्रके समान त्याग 
करदें जिससे शांति लाभ है ॥ ७१ ॥- - - 





रू 

: भूमा-त्रात्मसुखकी कहते हैं। निम्तकी मराप्ति होनेसे झात्मद्ानी अन्‍य किसी 
घस्तुक़ी न देखता है, न सुनता है और न जानता है । क्योंकि अद्वैत बुद्धि होनेसे 
आत्मतत्त्वसे इंतर अन्य कोई वस्तु उसकी दृ्श्मिं शेष रहती ही नहीं । इससे जो इतर है 
बह झल्प कहलाता है | अर्थात्‌ साना प्रकारके विषय सुखोंको नाशबग्न्‌ होनेके कारण 

्ल्पः कहते हैं | ; 
. मुझुय थमिप्राय यह है कि “भूमा' (आत्मसुख ) अमर है और «४ अल्प ?5 
६ विषयसुसख) नाजवान है। हक 8 8 
"मे देखो छा ० मृ० ७ खु०२४ अु० १) 


श्वो ० ॥०२॥ श्रीपद्भगवद्गौता ५३५ 


अज्जुनन जो चोथा प्रश्न किया था, कि “ स्थितप्रज्ञ ” केसा 
आचरण करता है.  तिसका उत्तर यहां समाप्त हेगया। 
श्री आनन्दकन्द यहां तक अजजुनको मिन्‍न-सिन्‍्न अकारसे बुढि- 
योग समझा कर अरब उसकी महिमा कहते हैं--- 
मू०-- एषा ब्राह्मी स्थिति: पाथे नेनां प्राप्य विमुक्यति । 
स्थित्वाप्स्यामन्तकाले5पि वह्मनिर्वाणरच्छति ॥ 
का ॥ ७२ ॥ 
पदच्छेद:--- पाथे ( हे एथापुत्र | ) एबा (एवंविधा र्थि- 
तप्रज्॒स्यलक्षण प्रसंगात्‌ कथिता। भ्रागुक्ता) ब्राह्मी ( बृह्मविषय्रा ) स्थिति: 
( निष्ठा ) एनाम्‌ (एंवियां निष्ठाम्‌) प्राप्य (लब्ध्वा ) [ पुमान्‌ | 
न ( नैब ) विमुद्यति ( मोहं श्राप्नोति ) अन्तकाले (वृद्धावस्थायाम | 
मृत्युसभये ) अपि। अस्थाम ( यथोक्तायां ब्राह्मयांस्थितो ) स्थित्वा 
( अवस्थिति प्राप्य ) बहानिर्वाणम ( मोक्षम । ब्रह्मणिनिवृतिस । 
निर्गत वाने गमन॑ यरिमन्प्राप्ये बरह्मणि तन्निवोणम ) ऋच्छति( गच्छति। 
प्राप्नोति ) ॥ ७२ ॥ 
पदाथे:-- ( पाथ ! ) हे पृथाका पुत्र अशुन ! ( छषा ) 
यह जो ब्रह्मज्ञान विषयक निष्ठा है ( एनाम्‌ ) इस निष्ठाको (प्राप्य) 
प्राप्त करके विशुद् अन्तःकरणवाला पुरुष ( न विमुद्यति ) मोहको 
प्राप्त नहीं होता वरु ( अन्तकाले ) इंडावस्था गा झुत्युके समय 
क्षणमात्र ( अपि ) भी ( अस्याम 2 इस ब्रह्मनिष्ठाम ( स्थित्वा ) 
स्थिरे होकर ( बह्मनिर्वाणम्‌ ) बूह्यनिर्वाण पद॒वी श्र्थात्‌ मोक्ष-सुखका 
/ ( ऋच्छति ) भाप्त होता है ॥ ७२ ॥ 


8 औमड्ेगव्नीतां | अध्या० ९] 


भावार्थ:- «-- श्री कृष्णमगवान अजुनके चारे प्रश्नेकि उत्तर 
देनेके मिससे व्रह्मनज्ञान उपदेश करेतेहुए इस अन्तिम श्लोकमें उस 
ज्ञानका भहन्व दिखलानेके तात्पय्येले कहतेहैं-[ एपा ब्राह्मी स्थिति 
पार्थ नेनां पाप्य विसुद्मंति] मैंने यह जो 'बराह्मी स्थिति! तुमको 
इस युंडके समय॑ ऐसे आपत्कांलमें इंतेनी शीघ्रतासे कही है, इसे 
झाप्तकर कोई प्रांणी फिर सैसार-मोहको भाप्त॑ नहीं होसकता । मुख्य 
अभिप्राय यह है, कि बह्मप्राप्ति निमिच् जो बुद्धि होजाती है उसे 
त्राह्मी कहते हैं। सो बराह्मीबुद्धि जब अपनी निछाकों दृढ करलेती है 
अर्थात्‌ किसीप्रकारकी उपाधिको प्राप्त होती हुई, त्रयतापके भकोडोंमें 
पडतीहुई, तीक्ण खड्गके सम्मुख गला देतीहुई, अग्निकुण्डम गिरतीहुई, 
चवक्कीम पिसतीहुई, पवेतसे गिरंतीहुईं तथा सागरमे डूबतीहुईं नहीं 
हिलती डोलतीहै तब उसे ब्राह्मी स्थिति कहते हैं जैसे प्हलाद अपने 
पिताह्मरा नानाप्रकारके दुःख पानेपर भी अह्ंबुडिस स्थिर रहा। इस- 
लिये उसकी निछाकी वाह्मी स्थिति कहेगे। जो प्राणी निष्काम कर्म 
करतेहुए ऐसी स्थिति अर्थात्‌ वृह्मज्ञान निछाको प्राप्त होजाता है सो 
“न विमुद्यतिःः किसी अकारके मोहको प्राप्त- ज़हीं होता । 

सो भगवान आगेमी कहेंगे, कि “यज्ज्ञात्वा न पुमो- ० ० ० 

( देखो आअ० ४ सछो० ३५ ) 

जैसे व्याप्रस; सिंह, कुत्ते, विल्ल। इत्यादि मांसाहारी ऊ। : 
की आंखे, जो जन्म लेनेसे पन्द्रह बीस दिवस पय्येन्त बन्द 
रहती हैं, जब एकबार खुलजाती हैं तो फिर अन्तकाल पर्य्यन्त 
बन्द नहीं होतीं । इसीम्कार एकबार गुरु कृपाह्चारा जिसकी आंखें 


छो० ॥ ७३ ॥ श्रीमद्भगवद्रीत। ५३७ 
32 मी करनाल ली दमन ज कार रन दमकल स कह 
खुलगयीं हैं वह अश्मज्ञानका प्रकाश लामकर फिर अच्यकारमें नहीं 
पडता । अ्ंहमचय्य अवस्थासे ही सर्व आश्रमोंमे विधि पूर्वक विहार 
करताहुआ, अपनी ब्रह्मनिष्ठा को स्थिर रखता है| भगवान कहते हैं, 
कि हे अज्जुन | इस ड्ह्मनिष्टाका यहांतक महत्त्व है, कि [स्थित्वाषस्या- 
मन्तकाले४पि बृह्यनिर्वाणरूच्छति] जो प्राणी आपुष्पय्यन्त 
एवमप्रकार निष्काम कम करताहुआ बहमज्ञानके साधनमें तत्पर न होसका 
पर किसी महानगुरुकी कुपासे अन्तकालके समय भी यदि इस निष्ठा 
की रवति तथा इसमें रिथिति होगयी तो उस समय भी अहममें लय 
होकर निर्वाण पदवीको प्राप्त होजाता है। इसे निर्वाण क्यों कहते हैं ? 
सो सुनो “निर्गतं वाने गमन॑ यस्मिन्पाप्ये बह्मणि तन्निर्वाणस” 
धर्थात्‌ जिसकी प्राप्तिति गमन करनेकी क्रिया निर्गत होजावे, रुकजावे, 
फिर न गमन करेनापडे, उसे निर्वाण कहते हैं। अभिप्राय यह है,कि 
यह जीव अपने कर्मानुसार सदा एक शरीरसे दूसरे शरीरमें गमन 
करता रहता है तथा इस मत्यलोकसे निकलकर, इन्द्र, वरुण, कुबेर, 
प्रजापति इत्यादि लोकोंको फिरता रहता है, सो गमन करना जब रुकजावे 
तब उसी अवस्थाको निर्वाण कहते हैं । सो केवल बह्मज्ञानकी 
अवस्था है जिस प्राप्त होनेसे फिर कहींभी गमन करेना नहीं पंडता। 
इसीकारण इसे “ ब्रहनिर्वाणपद्‌ ” कहतेःहैँ । 

किसी किसी आचाये की यह सम्मति है, कि “अन्तकाल” कहनेसे 
भगवानका प्रयोजन बूडावस्थासे है, अर्थात्‌ वृद्यावस्थामें भी यदि 
किसी भाणीका प्रवेश इस निष्ठामें हाजावे ते वह भी केवल्य परम पदको 
प्राप्त हाजाता है। पर श्रीधर ख्वासीने अन्तकालका अर्थ मरणकाल ही 

श्प 
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किया है; सो अयोग्य नहीं है। देखो ! राजा खट्टांग अन्तकालमें गुरु ऋुपासे 
'एक मुहंत्तेमाजही इस वाह्ीस्थितिमे प्रवेश कर निर्वाणपदको प्राप्त हेगया । 
'प्रमाण- “ विज्ञाव चरमावस्थां देवताभ्यो दपोत्तम | षटांगो नास 
'राजबि/सुहूत सुक्तिमेयिवान” ॥ एवमम्कार जब थोडे कालकी निप्ठामे 
परमाननदंकी प्राप्ति हाजाती है तो जो माणी आयुष्पयन्त इस निछामें 
; रिथर रहेंगा उसका कहना क्या है? अथवा “अन्तकाले5पि” का यों भी 
आअथ कर. सकते हे, कि जो माणी चतुथे अवरथा जो , सन्यासाश्रम 
“उसे अहंण कर इस “ब्राह्मीरिर्थंति ” में अवेश करता है वह निर्बाण 
लाभ करता है। अथवा निर्वाण शब्दका यों अथे -करलीजिये, कि 
८ शर्तिसिन्तरेण प्राणरुपोपांधिप्रविलीयसान्रादघटाकाशस्य महा 
कोश प्रासिवत ४? अथे- जैसे किसी घटको तोडदेनेसे घटाकाश 
“महंदाकाशंम मिलजाता हे इसी प्रकार प्राणीका-मराण जो मृत्युके पश्चात 
उंत्कमणं कंरनेके लिये एके उपाधिमात्र था वह उंत्कूमण इत्यादि गति को 
' छोड कहीं मी न जाकर तहांही बूहमें लयहिकर परमानन्द्को माप्त हाजाता 
_ है। लो! और सुनो | “स्वास्थ शान्तं स निर्वा्ण अकथ्यं-सुखम॒ुत्तमम । 
' अजेमजेन जैंयैंन सर्वज्ज॑ परिचिच्षते” (गौडपादीय कारिका प्रक० ३ 
“इलो० १२६ ) अथे--- जो स्वरूप 'विषे स्थित, शान्त, निर्वाण और 
अकथनीय सुख है वही सुखोंमें उत्तम सुख कहलाता है | 
* यह बह्लानन्द सुख, “जो आत्मस्वरूप हेनेसे अज है अर्थात अजन्म। 
" है, वह अज से अर्थात्‌ आत्मा हीसे जानाजाता है इसी कारण इरे 
' सवज्ञ कहते हैं। यह आत्मा अज है सो भगवान.इस अध्यायवे 
श्लोक २० में कहआये हैं, कि “न जायतें प्नियते वा? ० « 


छो० ॥७२ ॥ श्रीमद्भगवढ़ीतां "१६ 


इसकारण यह आत्मसुख आत्माहीसे अनुभव करनेका विषय है 
अन्य इन्द्रियोंसे नहीं और बह्मज्ञान स्वरूप हानेसे सर्वेज्ञ भी कहा 
- ज्ञाता है। मुख्य तात्पय्य श्री गौडपादाचाय्येजीके कहनेका- यह है, 
कि जो प्राणी भगवानके कथनानुसार “बहानिर्वाणमच्छति” अहा- 
निर्वाण सुंखको लाभ -करता है, वह स्वयं उसका अपने ही स्वरूपका 
सुख है, किसी अन्य विषयसे उत्न्न नहीं होता । इसलिये रूस्थ है 
शान्त है, निर्गण है, अकथ्य है और सब सुखोंमें उत्तम सुख है । पर 
- जैसे कामसुख प्राणीको अनुभव होता है ऐसे यह सुख वाह्य इन्द्रियोंसे 
अनुभव नहीं हेासकता ! केवल आत्माही द्वारा अनुभव होता है । 
इसी कारण सगवान ने अजुनसे कहा, कि यह आक्मीरियति 
जिसे प्राप्त हे, वह संसारमोहमें नहीं पडता वह, परमशान्त निर्वाण 
शकथनीय सुखको प्राप्त होता है ॥७२॥ 
अब इस सम्पर्ण छितीयाध्याय का सारांश मैं अपने पृठकोंके बोधाथ 
कह सुनाताहूं--- ज्ञान तत्साधन| कम सत््शुद्धिश्षतफलम । 
', तत्कल ज्ञाननिष्छे वेत्यध्याये $स्मिन प्रकीत्तितम॥ 
अथ---इस टितीय अध्यायमें आत्मज्ञानका उपदेश किया। 
तिस आत्मज्ञानकी प्राप्ति निमित्त तिप्तका मुख्य साधन निष्क्रामकर्म 
. का उपदेश किया । फ़िर तिस निष्कामकर्लके साधनका फल अन्तःकरणकी 
- शुद्धि मी दिखलायी। तिस अच्तःकरणकी शुद्धिका फल ज्ञाननिष्ठा उपदेश 
कर इस अध्याय की समाप्ति कादी । 
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शोकपंकंनिसग्नो यः साख्ययोगोपदेशत: | 
उज्जहाराजुन भक्त स कृष्णः शरण सम॥ 


अथे--जिप्त क्ृप्णभगवानने रणभूमिमें युद्ध उपस्थित होते 
समय अत्यन्त शोकके दलदलेमे फंसे हुए अज्जुन ऐसे अपने भक्त 
का सांख्ययोगके उपदेश छारा उद्धार किया वही ऋष्ण मेरेलिये शरण 
है; अर्थात मैं तिसी श्री कृष्ण भगवानके शरणमें हूं। 


इति श्रीमलरमहंसपरिवाजकाचारय्येंग श्रीस्वामिना हंसस्वरूपेण 
विरचितायां श्रीमरूुगवद्गीतायां हेसनादिन्यां टीकायां 
सांख्ययोगो नाम डितीयो5ष्यायः ॥ 


महाभारते भीष्मपर्वणि तु पडुविशोध्ण्यायः ॥ 
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